अफतराणिका 

खेद का विषय है कि आजकलछ बहुत से आर्य धर्मियों फो 
अपने घर्म की बातों का साधारण ज्ञान भो नहीं है। इसका 
कारण घार्मिक शिक्षा और उपदेश का अभाव दै। इसे दूर 
करने के अभिप्राय से यह पुस्तक दमने हिन्दू-समाज के चिशिष्ट 
सज्ञनों फे आम्रह से प्रकाशित की है। इसका मुझ्य आधार 
तो काशी हिन्दू-विश्वविद्यालय के भूतपूर्व मुख्याधिष्ठाता पं० 
आनन्द शह्वर बापूभाई ध्रूव की दिल्दू-धर्म की वारूपोथी दी 
है, पर अन्यत्र से भी बहुत सी बात छेकर इसमें जोड़ी गयी 
हैं। आशा दे इससे बड़ी भारी च्रुटि की पूर्ति होगी, क्योंकि 
धार्मिक ज्ञान फे अभाव के कारण ही हिन्दु-जाति की शक्ति 
छिनन-भिन्‍न होती चली जा रही है। और यह इसी उद्देश्य 
से छापी गई दै कि जिसमें यद्द पुस्तक सर्वलाघारण के पास तक 
पहुंच सके, इसीलिये इसको सरल, सुबोध बनाने का प्रयत्न 
किया गयादै। आशः है कि सर्वसाधारण हिन्दुओं में इस पुस्तक 
के प्रचार से एवं सर्वसाधारण हिन्दू जिसके हारा अपने धर्म फे 
मूल तत्थों का ज्ञान प्राप्त कर सके तथा हिन्दू-संगठन में, जिसके 
समानाधार संक्षेप से नीचे दिये जाते हूँ, वड़ी सद्दायता मिलेगी। 


ख 


समान जाति 


सभी मनुष्य जो समान जासि के हैं ये इस जाति के नाम 
में संगठित हो सकते हैं। हिन्दू-जनता के संगठन के लिये यह 
आधार है। सभी हिन्दू , चाहे बौद्ध हों, सिफ्ख हों, जैन हों, 
आरय्यंसमाजी हों, सनातनी हों एक जाति के मनुष्य हैं। सबका 
जन्मस्थान हिन्दुस्थाच ( भारतवप ))ै। सभी फे पूवेज एक 
हैं। इनमें से कोई बाहर से नहीं आया है और किसी को धंश- 
परम्परा विदेशी नहीं दै। “मदरपयः सप्त पूर्व चत्वारों मनवस्तथा" 
से लेकर दस्श्रिन्द्र और राम, श्रीकृष्ण और गौतमबुद्ध, मद्राबीर 
स्वामी, श्रीक्षपभाचार्य्य और श्रीशक्वराचार्य्य, श्रीरामानुजाचाय्ये 
ओर श्रीनानक देव, सहाराज चन्द्रगुप॒च जशोक) विक्रमादित्य 
आर शालिवाहन, शिवाजी और गुरुणगोविन्द आदि सभी 
क््दि थे और सब द्विन्दू उनको अपना पूर्वज मानते हैं। इस 
“प्रकार सबकी एक जाति है और इसकी रक्षा फे छिये सब एक 
हो सकते हैं। सड्अठन का दूसरा आधार है-- 


समान धर्म 


हिन्दू-जाति का समान धर्म है और वही हिन्दू-धर्म है।_ 
हिन्दुओं में इस समग्र कई सम्प्रदाय हैं, परन्तु सबके मूल 
सिद्धान्त समान हैं। जिन्हें हम आज समम्परदायिक पर्म सम- 
के हें वास्तव में हिन्दूधर्म से स्वतन्त्र वे कोई भिन्‍न धमे नहीं 


ग 


है। जिन महापुरुषों के नाम पर ये साम्प्रदायिक धर्म चले है 
उन्होंने स्वयं कोई नवीन या भिन्‍न अपना? धर्म चछाना नहीं 
चाद्या था। हिन्दू-धर्म के जो सर्वमान्य सार्वभौमिक सिद्धान्त , 
है और उनके अनुकूछ जो आचरण हैं बह जब-जब व्यक्तिगत, 
सम्प्रदायगत स्वार्थपरता के कारण दूषित हुए हैँ. तब-तब महा- 
त्माओं ने अव्तीर्ण द्वो उन्हें. सुधारा है और अपने युग के अछु- 
सार हिन्दुओं के एक या अधिक रूद्धान्तों पर अधिक जोर 
दिया है। इसका प्रमाण यही दै कि हिन्दू-धमें फे आज जितने 
भी सम्प्रदाय हैँ उनके मौलिक सिद्धान्तों में किब्चित भी विरोध 
नहीं है । हिन्दुओं मे तीन चौथाई सनातनियों की संख्या दै 
ओर सब्रका धर्म हर प्रकार से एक दे, इसमें तो कोई संदेद्द नहीं 
कर सकता । आये-समाजियों का धर्म भी वही है जो सना- 
तनियों का, इसे स्वयं आर्य्य-समाजी भी मानते हैं। दोनों का 
घधम घैदिक धमम दे । अब रह गये जेनी और बौद्ध । साधारणतः 
यह धारणा द्वे कि ये दोनों घर अवेदिक हैं, अतण्व ये द्िन्दू- 
घम से भिन्‍न हैं । पर वास्तव में यह भूछदै। यह इन घर्मो 
क उन्‍नतिकाल की अवस्था जानने और उनके घार्मिमक ग्रंर्थों फे 
घढ़ने से ही विदित हो जायगा कि वउनके धार्मिक सिद्धान्त भी 
वे द्वो हे जो बेदिक हिन्दुओं के । वेद ने "अहिंसा परमोघर्मः” 
माना दै। इनका भी अर्दिसा परम धर्म दै। फिर इनका घर्म 
धद्विरुद्ध फेंसे कहा जा सकता दे? सच बात तो यह है कि 
इन्डोंने वेदों को निन्‍दा नहीं को थी। वेद के नाम पर जो 


च््‌ 
में हो रहा था उसकी सिंदा की थी। कक को सभी टिन्द. 


[तार मानते दे 
हिन्दूधम के प्रधान आचास्ये 


द्व की इस भकार स्तुति की दे ४77 
चरावद्ध वद्मासनस्था्िघसए्िः 
जियम्पानिलेन्यस्त नासअ दछिः 
थे आस्ते कली योगिएनां चक्रवर्ती 


स बुद्ध प्रबुद्धो5स्ति लिश्िन्तवर्ती 


भगवान, शेकर ने भगनान 


॥| 


ज+शकर पध्रन्थमाला । 


हुपायनो मां लगवान 
बुद्धस्तु, पाग्दण्ड गणात्प्रसादात, ॥। 
--श्रीमद्भागवत, 
के विपय में यदद कहता है- 
नमस्ते चेंद थोनये, 
मस्ते ज्ञानरूपिणे। 


+झम-इुराण 


कूमे-पुराण भगवान इुढें 
नमो चेद. रहस्पाय; 
नमो चुद्धाम शुद्ध, ने 


च्ज 


परम कृष्णभक्त जयदेव ने भक्तिपूर्ण मधुर राग में गाया है- 
नन्‍्दसि यज्ञविधेरहह श्रुतिजातम्‌। 
सदय--हुदय--दर्शित पशुघातम्‌ ॥ 

केश धुत बुद्ध छरीर, जय जगदीझ हरे ॥ 


सभी हिन्दू बुद्ध की भक्ति इसी प्रकार करते हैं। बुद्ध ने 
चेदाज्ञा के वद्दामे द्दोनेवाली पशुद्वत्या और अन्य धार्मिक अंधेरों 
की निन्‍दा की थी, वेद की नहीं, वेद धर्म की नहीं। बौद्ध-धर्म 
हिन्दू-घर्म से भिन्न नहीं है। इसके बाद सिक्त-घर्म दै। 
इसे हिल्दू-धर्म से अछग सममना भ्रान्‍्त धारणा दे वर्धोकि 
इसकी सत्पत्ति, हिल्दू-धप, वही, सुएए के लिये, है, हुई थी. खालसा 
फे संस्थापक गुरु गोविन्द्सिह कहते ई-- 


नम्तो बेद विद्या नमो यज रूपा। 
नमो अंजनी पूर्ण भूपाल भूपा॥ 
सकल जगत में ख़ालसा पंथ गाजे | 
बढ़े धर्म हिन्दू सकल भंड भाज़े ॥ 
यह वाणी सिकक्‍्स-सम्प्रदाय का उद्देश्य बतलाने फे लिये पर्याप्त दे । 


इस प्रकार यह प्रत्यक्ष है कि किसी धर्म्माचाय्य की इच्छा 
झछग स्थायो सम्प्रदाय स्थापित करने की नहीं थीं। धास्तत म 


च्च 


सभी सम्पदार्यों को सामय्रिक परिस्थिति को छक्ष्य में स्प कर 
उत्पत्ति हुई दै। सभी ह्िन्दू-धर्म की रक्षा चाहते थे । पर अब 
ये सम्प्रदाय स्थायी हो गये है। उपासना के मार्ग मे इनमें कुछ 
विभिन्‍नता है। पर इन सम्परदायों की एकता आज भी ज्यो- 
की-त्यों है। सभी सम्प्रदाय एक ईश्वर को मानते हैं। सभी 
सम्प्रदाय प्रणववाचक # की उपासना करते है। सभी 
“आचार प्रभवो धर्म/ का सिद्धान्त मानते है। ईसाई या सुस- 
छमान-घर्म फी तरद केवछ सिफ्स) बौद्ध या सनातनी दोने को 
हो वे मुक्ति का मांगे नहीं सममते। सभी हिन्दू-सम्प्रदायों 
का यह विश्वास है. कि उपासना का यही एक माग नहीं दे 
जिसे हम करते है; “आकाशात, पतित तोय यथा गच्छति 
सागर। सब्वेदेवनमस्कारं पेशवं प्रति गच्छुति” के सिद्धान्तों 
को सभी मानते है। सबका पुन्जन्म के सिद्धान्त मे विश्वास 
है, सभी कमेफछ के कायल हैं। आत्मा के अमरत्व पर सब का 
विश्वास है। इसके सिवा अन्य कितने समान सिद्धान्त हैं। 
ये सिद्धान्त सब सम्प्रदायों के हूं। ये हिन्दू-धर्म के सिद्धान्त 
है। ये किसी अन्य धर्म के सिद्धाल्त नहीं हैं। यह हिन्दू- 
सम्प्रदायों की और समान हिन्दू-घर्मं की विशेषता दै। इसको 
रक्षा करना सभी सम्प्रदायों का करत्तेन्य है। इसलिये इस घर्म 
की रक्षा के लिये हिन्दू संगठित हो सकते हैं। तीसरा आधार 


छ 


र - समान जन्मसमि पं 
है।_ सभी हिन्दू-सम्पदायों की जन्मभूमि भोरत दै। यही 
इनका वासस्थान है, यहीं इनके पृर्वज़त और परस्म-संस्थापक 
उत्पन्न हुए हैं। "इसलिये आसेतुद्दिमाचछ और सिन्धु नदी से 
“बंगसागर तक यह समप्त हिन्दुस्थान देश समम्र हिन्दू-जाति 
का असण्ड और पविन्नतम तीर्थस्थान दै। यह जन्मभूमि 
प्रत्येक हिन्दू फे लिये “स्वर्गाद्पिगरियसी” है| जिसके विपय में 
“धन्यास्तुते भारतभूमिभागे” की घारंणा है, बह भारतभूमि 
प्रत्येक द्विन्दू की जन्मभूमि और पुण्यभूमि दै। उसकी रक्षा के लिये 
सब द्विन्दू एक हो सकते हैं। इसके सिचा समान संस्कृति और 
समान इतिहास भी संगठन के आधार है । हिन्दू जासि की संस्कृति 
प्रत्येक हिन्दू-सम्पदाय की संस्कृति है और भारत का इतिद्दास 
सब्रका इतिहास है। उस संस्कृति और उस इतिहास का गौरव 
रखना हिन्दू मात्र का कत्तेब्य है। संगठन का एक आधार ) 


समान भसापा 


भी है और यह एक बहुत मजबूत आधार दे। पहले सभी हिन्दु- 
ओं की भापा एक थी, सब की भापा संस्कृत थी, पर अब सबकी 
भाषा एक नहीं है। अब प्रांतीय भाषाएं हैं। पर इन भाषाओं के 
मूल में आज भी संस्क्ृत भापा है। जितनी प्रान्दीय-भाषाएं हर 
सब का सादित्य संस्कृत-साद्वित्य के प्रभाव से ओतम-प्रोत है। , 


ज्ञ 


पक्षिणात्य की भाषा तामि्ल और तैलगू है, पर संस्क्ृत-साहित्य 
का वहाँ भी पूरा प्रभावदै। सबके उदाहरण और रूपकों में 
ए्रमायण और मद्दाभारत की कथाओं और घटनाओं का वर्णन 
गया जाता दै। सिक्‍्खोों को छोड़कर सबके धर्मप्रन्थ संस्कृत 
ग़क्ृत में हैँ। इस प्रकार भापा की भीतरी एकत्ता है, पर बाहरी 
रकता नहीं दे। यह एकता स्थापित करनी होगी। एक राष्ट्र 
भाषा बनानी होगी जिसके लिये पर्य्याप्त आधार है। संगठन 
का अन्तिम; पर वर्तमान युग में सबसे महत्व का आधार 


समान राजनैतिक स्वार्थ भी है। 
--सम्पादक 


खचनिका 





विपय 


हिन्दू ( आये ) बम 

हिन्दूधम के शास्त्र | 

४ विज्ञामित और नदियां 
एक परमात्मा के अनेक नाम 
इजनफ राजा फी सभा. 77४“ 

गौतम बुद्ध और ब्राह्मण 
सूत पौराणिक 

शाररायाये और मण्डन सिश्र (४८ 

रामानन्द और उबके शिष्य 2. 

इड्बर सर्वशक्तिमान है 

सारे पदार्थ ईखबर के ही रूप हैं 

ईश्वर को सत्ता जगत्‌ के भोतर और बाहर भो है 
इड्बर देखमे में नदों आता, पर बह, अशुभवगम्य है. 
इंश्वर एक वा अनेक हैं 

चैंतीस करोड़ देवता 

बत्रियूति--अद्मा, विष्णु और रुद्ध ( शिव ) 
गणपति और माता 

अवतार 

राम और कृष्प 

चार पुझ्ार्थ 

चार वर्ण--क 

चार वर्ण-ख 

खार आश्रम 


पड 


कक] 


विपय 


सश्कार--उपनयन 
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हिन्दू धर्म्म प्रवेशिका 


र्ग सहापनद्जा। 


अधारतपयपशरी_ | 





हिन्दूधर्म्म प्रवेशिका 
१ 
हिन्कू | आर्य | फर्म 


हिन्दू ( आये ) धर्म बह सर्वश्रेष्ठ धर्म है जिसका लक्षण इस 

प्रकार है;ः-- 
यतोउभ्युदय नि.श्रेयसापिद्विः स घर्म; । 

अर्थ--जिस विधि से दोनों छोकों मे सुख प्राप्त दो, मनुष्य 
इस छोक मे जिस मार्ग से शारीरिक, सानसिंक सुखसमद्धि फे 
भोगों को प्राप्त कर सके और जिस विधि से परछोक में बाधा 
पहुँचानेवाले क्मो का स्याग कर सके वह्दी धर्म है। जो छोक- 
परलछोक दोनों मे कल्याण का देनेवाला द्वो वही धर्म है। धर्म 
की विस्तृत व्याख्या औमान्‌ पंडित बालगंगाधर तिलूफ ऋूत 
गीतारहस्य में की गई है, जिसका भावार्थ यहां कद्दा जाता है +-- 


घारणाबम मित्याहुः घर्मेण बिघुता; प्रजा । 
जिसके विना संसार चल न सके, स्थिर न रद्द सके और जो 


पृथ्वी और लोकों को धारण करता हो, जिससे सत्र छुछ निय- 
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मबद्ध रहे और जिससे जनता की वृद्धि हो चही धमदै और 
जो इसके विपरीत दै वा इससे विपरीत फल पेदा करता दै पह 
धर्म नहीं है, अधर्म दै। 


हिन्दुस्‍्थान ( आर्यावर्च ) 


हिन्दूधर्भ को मानने बाछे प्राचीन काल में आर्य बोले जाते 
भै। इसीलिये इनका देश आर्यावरत्त कहछाता था। यही 
आर्यलोग शनेः शनेः विदेशियों द्वारा हिन्दू 'कहलाने लगे, एवं 
इनका देश भी हिन्दुस्थान कहलाने छगा7) इसी हिन्दुस्थान 
देश को दिखाने के लिये इस पुस्तक के प्रारम्भ में पृथ्वी का 
नकशा दिया गया है | 


घालको | इस प्रथ्वी के नकशे पर नजर डाछो। अपने 
इस एशिया सण्ड में और जहां एशिया से अफ्िका भिछता है 
उस कोने मे तुम्हें कितनी ही बद्दी-वढ़ी नदियां देफने मे आती हूँ। 
(१) एक यह नाइल्‍ है ( २) इसके पास ये दूसरी दो--युक्रे - 
टिस और टाइग्रिस हे (३) एशिया के सामने भाग में दो 
नदिया हो-आग-ददो' और यांग-से-कयाग हैं (४) चीच में. 
आमू और सर दरिया; और इन के पास कास्पियन 'सरोवर 


१ कारिययन सरीवर-वाझ्मपमुनि के नाम से 'काश्यप सरोवर! नाम 
पड़ा। याध्यप्र छा सपभ्रश्न ही दास्पियन है। 
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सथा वाह््गा और युररू नदिया है ( ५ ) वहां से चछकर हिन्दु- 
स्थान ( आर्यावत्त ) में आनेपर सिन्धु, गक्ना, यमुना और नर्वदा 
हूँ और इन्हे उल्लंघन कर दक्षिण में गोदाबरी, कृष्ण और 
कावेरी है। 


हिन्दुस्थान की प्राकृतिक महिमा 


नदी के किनारे अनाज और घास-चारे अच्छे हुआ करते 
हैँ | पशुओं के पीमे के लिये पानी भी खूब द्ोता है, और थदि 
छोटी-शोदी नावें बनाना आता हो तो जल के मार्ग से मुसाफिरी_ 
करने और माल के आने जाने मे बहुत ही सुविधायें मिलती हैं। 
इस कारण प्राचीन काल में नदियों के प्रदेश में मनुष्यों ने 
बसकर अपना झुधार और उन्नति की। अर्थात व्यापार, शिल्प- 
कछा, साहित्य, कुदुस्ब, राज्यधर्म झावि विद्या जिन-निन 
बातों में सभ्य मनुष्य जहुली मनुष्यों की अपेक्षा बढ़े-चढ़े है, इन 
सब वार्तों का इन्हीं नदियों के प्रदेश में विकाश हुआ। 

इन में से पहले दो प्रदेशों में आर्यथ्म और हरेफ तरह के 
प्राचीन सुधार नष्ट हो गये । जमीन खोदने पर उसमें से बासन, 
हथियार, अश्वरांकित ई टे इत्यादि पदाथ निकलते हैं जिनके आधार 
पर वहां की आर्य-सभ्यता फे विपय में हम बहुत कुछ जानते 
हं। किन्तु सिन्धु और गज्जा-यमुना के अदेश में बसे हुए त्लोगों से 
जैसी पुस्तक रचीं, वेसी नाइल और युफ्र टिस-ठाइमिस के प्रदेश 
में, जो सिश्र, आसीरिया, साल्‍दीया और बेबीछोनिया के नाम 

है रह 
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से विख्यात हैं, बसनेवाले छोगों ने नहीं रचीं। दो-आंग्रन्हो 
आर यांग-से-फर्यांग का तीसरा प्रदेश जो चीन देश कहलाता 
है, उसकी सम्यता अभी वर्तमान है। किन्तु इस देश के छोगों ने 
भी गड्भा-यमुना के प्रदेश मे उत्पल्न हुए आर्य-बौद्ध धर्म को ही 
स्वीकार किया है। कास्पियन सरोवर और उसके आसपास की 
नदियों के किनारों पर बसी हुई प्राचीन सभ्य-प्रजा आर्य 
जाति के नाम से कही जम्मी है। यद जाति बहुत 
पुराने समय से प्रीस, रोम, ईरान, ( आर्यन) हिन्दुस्थान 
«और  जुदी-जुद्दी जगद्दों में फैली हुई थी । यह आर्य-प्रजा सिन्धु 
नदी के किनारे बसी। बहा से गद्जा-यंमुन्ता के प्रदेश 
में इन आर्य छोगों ने ज्ञो धर्म फैछाया वही दक्षिण हिन्दुस्थान 
में फेशा। हमारा यह सत निःसन्देह ठीक दै कि प्रथ्यी पर 
फैले हुए धर्मो में सिन्धु और गरड्ा नदी के प्रदेश में विकसित 
हुआ धरम; जिसे हिन्दू धरम कद्दते हैं, जितना पुराना है और उतना 
पुरान कोई धर्म नहीं। इससे और भी महत्व की वात यद्द है कि 
इस धर्म का प्रभाव प्राचीन काल से हिन्दुस्थान के बाहर पश्चिम 
में मिश्र और यूरोप तक और उत्तर-पूर्व में तिब्बत, चीम 
और जापान वक, दक्षिण-पूर्व भें छट्टा, श्द्धदेश, सुमात्रा, जावे 
के टापुओं वक्र हुआ था। इस घर्म को दस इसके मूछ उत्पत्ति- 
स्थान सिन्धु के आधार १२ “हिन्दूधर्म” कहते हैं । 
इस धर्म की प्राचीन पुस्डें, जो हजारों वर्ष पहड़े की है, 
आज भी विद्यमान हैं ओर यद्यप्रि इस घ॒र्म के स्वरुप में देशकाल 
डे 





कि 


- स्केंस्त - 
थे ल्‍२ >> ४0७० अआधशक्त 
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के अनुसार बढ़े फेरफार हुए हैं तथापि इसके मूठ तत्व अब 
तक विद्यमान हैं। सिन्धु और गंगा के किनारे बसने वाले 
प्राचीन आयों ने जो परमात्मा के विपय में सिद्धान्त स्थिर 
किये हैं, वे द्वी सिद्धान्त हिन्दु छोग अव तक मानते हैं, और 
जैसे वे सूर्य फे सामने देख उसके तेज में परमात्मा का ध्यान 
करते, उसको स्घुति करते और अप्ति ढरा आहुति देते थे; तद- 
नुसार आजकल के हिन्दू भी करते हैं। 


ऐसे प्रचीन काल से चले आते हुए धर्म का स्वरूप हरेक 
दिन्दू घालक को जानना उचित दै। में उसे सरल रीति से 
सममाने की चेष्टा करूगा। किन्तु यदि कोई नवीन थात 
जानना हो तो उस विपय में मन लगाना पड़ता हद और वुद्धि 
से भी काम छेना पड़ता है, इस लिये झुके आशा है कि ठुम भी 
ऐसा ही करोगे । ५ 

आज तो हिन्दू-धर्म कया दे, यद्द धर्म कद्दा उत्पन्न हुआ 
और कहा-कदा फेला, और बह कितना पुराना है, इत्यादि वार्तों 
को याद रखोगे तो पर्याप्त द्वोगा । 


कलास-विद्या । सिद्धान्त-निर्याय, मत । 
विकास-उन्‍्नति । अम्निद्वारा भाडुति-यज्ञ, दोम। 
पर्याप्तत्काफी 

न कु ६ 


ह्व्‌ 
हिच्दूदर्म के झास्न 


वालको । परमेश्वर का सममना, उसका भजन और उसकी 
इच्छानुसार काम करना, तथा इस भाति अपने ओर सबके 
जीवन का कल्याण करना, इसका नाम धर्म है। इस सम्बन्ध 
में हिन्दुस्थान मे बहुत प्राचीन कार से पुस्तक छिखी गई हैं और 
बे हिन्दू-धर्म्म फे शास्त्र कहछाते हैं| अर्थात्‌ जिन पुष्तफों में आाज्षा 
के बा ज्ञान के बचन हैं, वे ही शास्त्र! हैं। 

इस शास्त्र फे बडे कौन-कौन विभाग हूँ और थे इतिहास भे 
किस क्रम से उत्पन्त हुए है, इस विपय मे छुछ जानना चाहिये | 
जेसे कल दिन्दू-घर्म फे भूगोल की आलोचना की गयी थी 
बैसे ही आज इिंदू-धर्म फे इतिहास का दिग्दुर्शन कराया 
जायगा। इस इतिद्यास मे इन शास्त्रों के तिथि सबतू के कठिन 
प्रश्न देकर मे तुम्हें दैरान नहीं करू गा। 


(१) हिन्दू-धर्म के सय शास्लों का मूछ-प्रथम शाक्ष 'बेद”' 


9 बेद को यथार्थ सममने के ल्वप्रि यह छ विद्याए जानना परमावश्यक 
है । (१) शिक्षा (२) कल (३) च्याऊएण (४) छन्द (५) ज्योतिष 
(६) निदक। इसोल्यि यद्ध छ विद्याए बद पी छः अद्ग कद्दछातौ हैं । 

द 
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( अर्थात्‌ धर्म सम्बन्धी ज्ञान की पुस्तक )है। बचेंद को श्रुति 
सुना हुआ ज्ञान भी कहते हैं। कारण यह कि ज्ञान ऋषियों ने 
साक्षात्‌ परमात्मः के पास से सुना था, याने उन कऋषि-मुनियों 
के निर्मल अन्तःकरण में परमात्मा की ओर से अलौकिक ज्ञान 
प्राप्त हुआ था। यही बेद है। 'वेंद” संसार में सबसे प्राचीन 
पुस्तक दे । 

संसार का इतिहास यह पता नहीं छगा सका है कि वेदों का 
निर्माण कब हुआ। पाश्चात्य सभ्यता के अनुयायी भी यह 
मानते दे कि यथपि वेद अति प्राचीन दे, तव-भी थे छोग यही 
कहते हैँ कि अब से आठ सहस्त वर्ष पूर्व वेदों? की पुस्तकें निर्माण 
की गयी थीं । यह बात निर्विवाद है कि सबसे प्राचीन और 
ज्ञाननिधि यदि कोई पुस्तक है तो वेद है । घेंद में परमात्मा की 
स्तुति, यज्ञ-फर्स्म का वर्णन और परमात्मा के स्वरूप के विपय में 
विचार फ़िय्ा गया है और इस सम्बन्ध की पुस्तक क्रम से 
संहिता ९, श्राह्मण * और उपनिपद्‌ ' कददलाती हूँ | 


१ सद्िता चार हैं । इनके नाम झ्वेद, यज़ुवोंद, सामवेद, अथर्वेवेद हैं । 

२ ब्राह्मण चार दैं। शतपथ, गोपय, ऐतरेय, तैत्तिरेय | 

३ उपनिषद्‌ । यद्यपि उपनिषद्र्‌ इस समय १०८ को सख्या में पाये जाते 
हैं; परन्तु प्रधान उपनिषद्‌ १९ दी माने जाते हैं। जिनके नाम गढ हैं-- 
ईशा, केन, प्र, कठ, मुड, महिक्य, ऐनरेय, तंत्तिरोय, छात्दोग्य, दृददा- 
रण्यक, इबेताइवतर और कौपीतकी । 
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(२) इस समय के पश्चात जो प्राचीन क्रूपियों ने सुना था 
और सबको सुनाया था उस विषय में नये ऋषियों ने विचार आ- 
रम्भ किया । उन्होंने प्राचीन ज्ञान का स्मरण कर नये ग्रन्थ रे । 
ये प्रस्थ 'स्मृति' भर्थात्‌ स्मरण किया हुआ ज्ञान कहलाते हैं | इनमे 
परमात्मा सम्बन्धी विचार को छोड़ पुराने रीति-रिवाज क्या थे 
ओर वे किस रीति से पालन किये जाते थे, इत्यादि विषयों की 
आछोचना दै। जुदे-जुदे ऋषियों के छुछों ने स्पृतियों की छोटी- 
छोटी पुस्तकें रची है और उनपर से ( मनु, भगु, याज्षवरक्‍्य 
इत्यादि ) बड़े-बड़े प्रन्थ बनाये गये हैं । मद्दाभारत, रामायेण 
और पुराणों 'मे इस ब्रिपय की वार्तायें है; अतएव उनकी भी 
स्पृत्ि में गिनती होती है। 

(३ ) इस समय फे बाद जब इस तरह की पुस्तऊँं बहुत हो 
गयीं तब इन सब में से धर्म-सम्बन्धी क्या सार निकरूता है, यह्द 
बतलाने बाले आचाये हुए। उनफे बढ़े प्रन्थ 'भाष्य' कद्दे जाते 
हैं। ऐसे भाष्य बनाने वालों में मुख्य शंकराचार्य्य, रामानु- 
जाचार्य और चहभाचार्य दक्षिण हिन्दुस्थान में जन्मे थे। 

(४ ) अन्त में सन्‍्त-साधुओं ने देश की प्रचलित भाषा में 
परमेश्वर-विषयक ज्ञान और भक्ति के पद गाये, धर्म और नीति 


, ) पुराण अठारह हैं--अढ्म, पदुम, म्माड, अप्ति, विष्णु, गरड़, अद्य- 
, वैवत्त, शिव, लिज्न, नारद, स्कन्ध, मार्कण्डेय, भविष्य, सत्त्य, बराह, बूर्म 
बामन, और भागवत । 


रद 


हिन्दूधर्म के शास्त्र 


का उपदेश किया। यह सन्‍्तों की वाणी हिन्दू-धर्म के शास्त्रों 
में गिनने योग्य हैं। कारण यह कि बहुत से हिन्दू इसे इसी 
भाव से पढ़ते हैँ और इसकी रचना करनेवा्ों को गुरु के समान 
मानते हैं। कबीर, नानकु, रामदास, तुकाराम, मीरायाई, 
घुल्सीदास आदि मद्दात्माओं के नाम सारे हिन्दुस्थान में जाने 
हुये हैं और इनमें से कितनों द्वी के बड़े-बड़े पत्थ भी चलते हैं, 
जिनमें से सब से बड़ा पन्‍्थ गुरु नानक का चलाया हुआ सिक्‍्ख- 
सम्प्रदाय गिना जाता है, जिस ने अपनी वीरता और धीरता 
से मुसलमानों के शासनकाल में हिल्दूधर्म की बड़ी रक्षा की 
थी। इस समय भी सिक्खलछोग अपनी वीरता के लिये प्रसिद्ध 
है। शुरु न्यवक्त का जन्म क्षक्रिय-कुछ में हुआ था। उन्होंने 
भक्ति के साथ-साथ धर्म को रक्षा के ढिये क्षात्रधर्म का भो ऐसा 
उपदेश दिया जिस से प्राचीन क्षात्रतेज् फिर से प्रकट होकर 
अत्याचारियों फे नाश का कारण बन गया। सिक्ख-सस्प्रदाय 
की बिशेषत्ता यह दै कि इसमें जातिमेद नहीं है। 

अब, इन जुदे-जुदे शास्त्रों के समय का कुछ इतानत मुर्क तुम से 
कहना चाहिये | किन्तु उस समय का केवलछ कोरा बृत्तान्त सुनना 
तुम्हें रोचक न होगा, अवएवं उस समय के कुछ चित्र तुम्दारे 
समक्ष रखूगा जो मेरे विचार में तुम्हें अवश्य रुचिकर होंगे। 

आलो घना--निरूपण, दिचार । 
दिग्दर्शन-कुड विचार करना । 
व हि कः 
दु 


डे 
किचिएमिक और नढ़ियाँ 


[ विश्वामित्र बैदकाल के ऋषि हैं। वेदिक काल में भारतवर्ष 
इतना उन्‍नति-शिखरपर चढ़ा हुआ था क्लि उस समय गुणकर्मा- 
नुसार जाति मानी जाती थी। विश्वामित्र ऋषि का दृष्टान्त 
ही लीजिये, यह अपने तपोबल से क्षत्रिय जाति से ध्राह्मण-जाति 
को प्राप्तु दो गये और राजर्पि के स्थान में ब्रह्मर्पि कहलाने रंगे। 
वे बिआस ( विपाशू्‌ ) और सतलज ( शुतुद्री ) नदी फे किनारे 
खड़े हैं। नदियां दोनों किनारों के बीच पूर्ण वेग से बद् रही हैं । 
क्रूपि और उनके साथियों को नदी उतरने की इच्छा दे। ऋषि 
नदी से प्रार्थना करते हैं। क्रूपषि और नदी के बीच का यह 
निम्नलिखित संबाद है। ] 

विश्वामित्र--( सन दी मन ) पर्वत की गोद से निकली हुई 
ये दो नदियां विपाश्‌ (विआस-),ओर शुतुद्री ( सतछज ) 
पानी से भरी हुई दोड़ी चली जाती ६ ये घुड्साल से छूटी, 
हिनहिनाती हुईं घोड़ियों अथवा नाद करती हुई सफेद गौ 
माताओं फे सदश लगती हैं। 

( नद्दियों को सुनाते हुए ) 

इन्द्र से भेजी हुई, उसफे आज्ञानुसार ही चलने की इच्छा 
'करतो हुई, चुम समुद्र के प्रति जाती हो ! 

बृ० 


विश्वामित्र जौर नदिया 


सब की वड़ी माता सिन्धु ( शुतुद्गी ) के पास में आया हूं। 
मे सुन्दर परिशाल विपाश्‌ के समीप आया हू) जेसे गाय 
बछ्डे की ओर राभती हुई जाती दे वेसे ही तुम दौडती और शब्द 
करती हुई समुद्र के प्रति जाती हो । में तुम्हे नहीं रोकूगा | 

नदिया-हू), पानी से भरपूर हम अपने मिलमे क स्थान 
समुद्र की ओर जा रही हैँं। समुद्र द्वी हमारा ईश्वर से नियत 
किया हुआ मिलने का स्थान हे और यदि एक बार हमें उस 
ओर जान की वह आज्ञा करता दे तो हम पीछे फिरती नहीं । 
कहो क्रूषि।! तुम हमे किस छिये घुलात हो, तुम्हे फ्या 
चाहिये ? 

विश्वासिन--माताजी | ठोक तुम परमात्मा की नियत की हुई 
सत्य की सीधी रेसा पर ही चछत्ती दो, एर कृपाकर यदि 
तुम मेर अनुरोध से घडीसर अपना दौडना बन्द कर दो तो 
अच्छा दोगा। म कुशिक राजा का पुत्र हू और बहुत अक्ति से 
तुम्हारी रक्षा और पा का वरदान सागता हू । 

नदिया-हाथ मे घए धारण करने वाले इन्द्रदेव ने हमे 
पर्वत चीरकर उसकी शुफा में से निकाछा दै। धन नामऊ देैत्य ने 
हमें चौतरफ स घेर रखा था किन्तु इस सारे जगत के उत्पन्न 
करने वाले और चढछानेवाछे इन्द्रद्व हमे बाहर छे आये | उनकी 
इस रृप्टि की चलान वाली आज्ञा में रहकर द्वी हम चछती हैं । 
इन्द्रदूव का यह स्तुतियोग्य पराक्रम है कि यज्ञ से उन्दोंन धन 
और उसक आस-पास बैठने बाछे साथियों को मार डाला । 

कैप 


हिन्दूधम्म॑ प्रवेशिका 


ही कारण है कि हमारा जल, जो सदा चलता दी रहता है, 
बहने छगा | 
' विश्वामित्र-हे स्व में वसनेवाली, स्वर्ग से उतरकर आई 
हुई बहनो ! में इस रथ में बैठकर बहुत दूर से आया हूं । यह 
प्तुति सुनकर मेरे लिये तुम नीचे मुको तो सें पार जाऊं। 
मुम्द्यारा प्रवाद्द मेरे रथ के नीचे रहे तो इतना द्वी बस दोगा । 
नदियाँ--दे क्रूपि | तुम्हारा कददना हमने सुना। तुम इस 
रथ में घेठकर दूर से आये हुए हो, इसलिये हम सुफ़ जाती द। 
( नदियों का जछू उतर गया ) 


घालछको ! तुम्हें इस क्रूपि और नदियों की बात करते सुन 
अचरज होगा। हमारे प्राचीन क्ूपि छोग इस प्रकार से सूर्य, 
चन्द्र, बाकुः मेघ, अरुणोदय, अम्नि आदि इस सृष्टि के अद्भुत 
और सुन्दर पदार्थों में परमेश्वर का चास देखते थे । इस भाति 
का उन्हें अमुभव होता था कि मानों परमेश्वर उनके द्वारा 
चोछते और उन्हें चछाते हों। इस कारण वे “क्षूपि” ( संस्कृत 
धृश्‌ क्रिया पद के आधारपर ) अर्थात्‌ देखनेवाले कहलाते है। 

आकाश में जैसे तारे चमकते है बसे ही ये सारे पदार्थ 
परमेश्वर के तेज से उनकी दृष्टि में चरमकते थे। इसलिये उन 
पदार्थों को और उनमें बास करनेवाले प्रभु के रूप को वे 'देव” 
( देव अर्थात्‌ दीक्षिवाछा, संस्कृत दिव धातु के आधार पर ) 
कहकर पुकारते थे। * 

नई च्ड न 
बर्‌ 
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छः 
एक ही फरकात्का के अततेक क्छ 


स त्रह्मा स शिवः स हरि; स इन्द्र/ सोक्षर परमः स्वराट्‌ 
स एव विष्णु: स ग्राणः स कालो स अग्नि; स चन्द्रमा 
--पैतरोय आअरण्यक । 

अर्थ--सर्वशक्तिमान्‌ और समस्त जगत्‌ का प्रकाशक वह 
परमात्मा दी ब्रह्मा ( सष्टिकर्ता ) है, वद्दी शिव ( विनाशक 
शक्ति ) है, बद्दी हरि ( पालन करनेचाली शक्ति ) है. वही इन्द्र दै, 
अविनाशी दे, वही सर्वव्यापक विष्णु दे, घद्दी जगत्‌ का जीवना- 
धार है, वही काल है, अग्नि है, चन्द्रमा है| 


बायुर्यमोउमिः वरुण: शशांकः 
प्रजापतिस्त प्रपितामहथ् । 
नमो नमस्ते5स्तु सहस्य ऊकृत्व) 
पुनथ भूयोउपि नमो नमस्ते | 
+>गौना अ० ११ इलौफ ३९। 


सअर्थ-वायु, यम, अप्नि, वरुण, चन्द्रमा और प्रजापति 
ब्रह्मा, तथा अ्पितामह अर्थात्‌ ब्रह्मा के भी पिता आप ही दो, 
आपको नमस्कार है, हजार वार नमस्कार करके भी आपको 
-धारस्वार नमस्कार है। 
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7 हिल्दूर्मम प्रोशिका 
देवों में मुग्ब्य 

(१) इद्द--जों अपने वच्च के द्वारा पत्तों को चीर कर 
देत्यों से बाधी हुई गाय को छुडाता दे दैत्यों को मारता दै 
आर्य्यलोगों को युद्ध मे जिताता दे, वद्दी स्वशक्तिमान्‌ परमेश्वर 
इन्द्र दै। इस्द्र और दैत्यों का युद्ध तो आकाश मे द्वोते हुए 
बादलों का तूफान और गर्जन का घोतक दै। बत्र, विजली और 
पर्वत बादलों का धोतक है। उन पर्वतों में बैंधी हुई गायें 
बर्षास्ूचक हैं | 

(२) वर्ण और मिन्र---सारे विश्व में व्यापक पाप-पुण्य 
देखनेबाले देव वरुण हैं। उनसे कोई बात छिपी नहं। रात्रि 
में जब सब तरफ अन्धकार छाया रहता दै तब भी यह देव 
जागते रहते हैं। यदि दो मझुष्य कद्दी चुपचाप छुछ बात करते 
हों तो बहां भी यद तीसरा रहता ही दे। ढिन में हमारे मित्र 
की तरइ हमे बुलानेबाे और कार्मो मे सहायता करनेवाले 
परमेश्वर मित्र नाम से पुफारे जाते है। 

(३) पूर्य-प्क्तिा--यह इस जगतू के सब पदार्थों को 
उत्पन्न करनेबाढे और चलानेवाले देव दे । 


(४) बिष्णु---यद्‌ देव बिश्व में व्यापक है । इनका धाम 
मधुरता, पु् और तेज से भरपूर है। 
(५) रुद्व--यह भाधी और प्रज्ज्वलित अग्नि मे दिखाई 
*देनेवाल्य परमेश्वर के क्रोध और अचण्डत्ता का रूप है। 


5््चि 
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एक ही परमात्मा के अनेक नाम 


(६) अभि--यह घर-घर में प्रकाशमान परमेश्बर का 
रूप दै। इंस में हवन की हुई वस्तु देवता को मिलती है, अतएच 
यह्द देवताओं का द्योता अर्थात्‌ बुलानेबालढा कद्दा जाता है। 

(७) व्स--यह्‌ हमे नियम में रसनेवाल्ा, रुत्यु के पश्चात्‌ 
परलोक का देवता दै। 

(८) अदिपति, हिरप्यगर्थ, विश्वकर्मा, पुएप--अब छुछ - 
ऊँची दृष्टि से देछो। यह आकाश असण्डरूप से व्याप्त है; 
इसके टुकड़े द्वो नहीं सऊते ! यद्द सूर्य आदि की माता “अदिति? 
उस परमेश्वर का असण्ड-अनन्त स्वरूप दे। उस परमेश्वररूप 
तेज के खण्ड में से यह सारा जगतू सानों पर फइफड़ा कर 
निकला दे, अतः उस परमेश्वर का नाम 'द्रिण्यगर्भ' दै। इस 
जगत्‌ का रचनेवाला यद्दी दे, इसी कारण इसे विश्वकर्मा फदते 
हूँ। चद्दी इस ज़गत्‌ में आत्मरूप से भरपूर दे, इसलिये उसे 
धयुरुप' कहते हैं । 

ऋषिलोग इन देवतारूपी प्रभु की शक्तियों की स्तुति करते, 
आग्नि में उनके निमित्त आहुति देते और उनसे घन-धान्य, पशु 
ओऔर बुटुम्ब का सुस्त मायते थे। इसके साथ ही वे यह मानते 
थे कि यह विश्व एक सत्य को ही स्रीधी रेग्या पर चलता है। 
यह्‌ विश्व कद्दां से आया, किसने रखा, किस रीत्ति से रचा 
गया इत्यादि जगत्‌ और ईश्वर-सम्बन्धी य्रस्भीर प्रश्नों पर वे 
विचार करते थे। 


ब्क न की 
क्र 


छ्‌ 
जातक श्जए वी सभा 


पूर्वकालछ में यहा फे राजा धर्मात्मा और केवछ ससार की 
भछाई के लिये ही राज्य करनेचाले होते थे। ऐसे अनेक राजा 
हो गये है, उनमे से मिथिका में जनक नाम के महाज्ञानी राजा 
थे। वे सिंहासन पर बेठ उत्तम रीति से राजकाज करते थे। 
उनके ज्ञान की कोर्तति ऐसी फेली हुईथी कि दूर-दूर देशों फे 
प्राह्ोण भी उनके पास ज्ञान सीखने आते थे। उस समय 
राजाओं के यद्या घडे बढ़े यज्ञ हुआ करते थे, जिनमे विद्वान 
छोग मिछ कर आपस मे प्रश्न पूछ कर परमेश्वर विपयक चर्चा 
चलाते थे। जनक राजा ने भी एक ऐसा यज्ञ किया और 
प्राह्यणो को घहुत दृक्षिणा दी। इस यज्ञ में ठेठ कुरुपाध्वाल 
देश तऊ के ब्राह्मण एकत्र हुए थे। जनक राजा को यह जानने 
की इच्छा हुई कि इन ब्राह्मणों में सबसे श्रेष्ठ विद्वान कौन दै ९ 
अत्तएव उन्होंने एक हजार गायें एक बाड़े में भर और उनमे 
से हरेक के सींग में भुदरं बाध कर उन श्राह्मणों से कहा, 
“महाराज । तुम्हारे मध्य मे जो त्रक्षिए्ट ( परमेश्वर के ध्वान मे 
सब से श्रेष्ठ ) हो, वह इन गायों को ले जाय ।” ऊिसी ब्राह्मण * 
की यह करने की हिम्मत न हुईं। केवल या्ववल्कब ने अपने 
शिप्य से कहा, “अरे सोसशभ्रवा| इन गायों को हांक 

१६ 


जनक राजा की सभा 


जाओ।” ब्राह्मण याज्वल्क्य पर कुपित होकर बोले--“अरे 
याज्षवल्क्य | क्या तू श्रह्म को सध से अधिक जाननेवाल्य है ९४ 
जनक राजा के यज्ञ में अश्वछ नामक ब्राह्मण होता था, उसमे 
आकर पूछा “याज्ञवल्‍्कय ।५ क्‍या तुम ब्रह्म को सबसे अधिक 
जानते हो ९” याज्नवदुक्‍्य ने उत्तर दिया, “ब्रह्म को कौन जान 
सकता है ? उसे जाननेवाला जो पुरुष होगा उसे तो हम 
नमस्कार करते हैं, हमें तो केबल ये गारयें चाहिये।” अश्वलू 
से लेकर यज्ञ में एकत्र सभी ब्राह्मणों ने याज्ञवल्फ्य से लगातार 
प्रश्न पे और याज्षघ॒लक्य ने उनके उत्तर दिये। इन प्रश्न करने-*. 
चाल में:चाचन्की माम की गर्गगोत्र की (गार्गीं) एक छ्री भो 
थी इस बात से यह ज्ञात होता है कि स्लियां भी परमेश्वर- 
सम्बन्धी कठिन प्रश्नों की चर्चा में भाग लिया करती थीं। इस 
ग़ागीं बाचन्की,ने थाज्ञवह्क्य से कहा, धयाज्वल्क्य ) प्रें दुम.से 
दो प्रश्न पूछती हूँ और यदि तुम इनका उत्तर दे सको तो 
नि.सन्देद्द यहाँ पए एक भी ऐसा त्राह्मण नहीं कि जो तुम्हें जीत 
सकेगा। (एक प्रश्न यह दे कि जो इस गगन के पार और इस 
पृथ्वी के नीचे रहता है, जिससे बीच में यह गगन ओर प्रथ्वो 
लटके रहतें हैं, जो भूत्त, भविष्य ओर वतंमान तीनों कार्लों में 
रहता है। वह किस बस्तु में ओत-प्रोत दे ? याज्ञवल्फ्य ने 
उत्तर दिया--“आकाश में। हमसे वाहर यह दृश्यमान सारा 
जगत आकाश में ओतप्रोत दे। यह कथन बिलकुल ठोक दे [? 
गार्गी के एक प्रश्न का इस वात से यथार्थ उत्तर मिछ गया। 


हि 4० 


हिन्दूधर्म्म प्रयेशिका 


तत्पश्चातू गार्गी ने याज्षवल्क्य से नमस्कार कर कहदा-- “क्रूपिज्ी | 
अब मै' दूसरा प्रश्न पूछ॒ती हूँ, जिसे सावधान होकर सुनिये । 


फिर गार्गी ने दूसरा प्रश्न पूछा कि “अच्छा [तो आकाश किस 
में ओोतप्रोत है ” याज्षवल्क्य ने उत्तर दिया-०“अक्षर में | अक्षर 
-अर्थात्‌ जिसका कभी नाश नहीं होता--ऐसा जो प्रद्या पर- 
मेश्दर उस में यह आकाश ओतप्रोत है। हे गार्गि! यह अक्षर 
न स्थूछ, न अणु, न हृस्व, न दीर्घ दै। उसके आँख नहीं, वाणी 
नहीं, मन नहों, कुछ उसके अन्दर नहीं और न कुछ चाहर | उस 
* अक्षर की आज्ञा में ये सूर्य-चन्द्रमा अपने-अपने स्थानों में स्थित 
रहते हँ-- उसकी आज्ञा में गगन और प्रथ्वी दोनों बन्धे रहते दें । 
कितनी-ही नदियाँ इस बरफ से ढके हुए पर्बत से निकल कर 
पूर्व को ओर बहती हैं, कितनी दी पश्चिम की तरफ बहती हैं, 
सय उसके आज्ञानुसार घहती हैं। उसके सिवाय कोई देखने 
बाला नहीं, उस अक्षर में यद्द आकाश ओतप्रोत दै। उस्ते जिस 
ने जाम लिया बह 'श्राह्मण” है और जो नहीं जानता बह “कृपण" 
+दयाके योग्य अज्ञानी है |” बड़ 


इस प्रकार सब देचताओं के स्थान में केचछ एक अक्षर; 

अविनाशो परमेश्वर की चर्चा सुन शाकल्य नाम का एक प्राह्मण 

याक्षबल्कय से पुछने छगा--“याक्षबल्‍्वच् ! कितने देवता है !४६ 

याज्ञवल्क्य ने यही प्रतिपादन किया कि अन्त में सब देवताओं 

का समावेश एक परमात्मा में ही दोता है, और यद्यपि उनके 
पद 


गो तमचुद्ध और ब्राह्मण 


नाम जुदे-जुदे हैँ तथापि थे परस्मात्मा के दी भिन्‍न-भिन्‍न 
झुप हैं। 

इसके पश्चात्‌ याज्षवल्क्य बहुत बार जनक राजा के पास 
जाने लगे। जो परमज्ञानी राजा को भी ज्ञान दे सके, ऐसे 
उस समय में वे एक ही ऋषि थे। इसीलिये जब कभी वे जाते 
थे तमी राजा राज्यासन से उठ, उनके समक्ष बैठते और पर- 
छोक, परमात्मा आदि विपयों पर चर्चा चछाते थे । 

दोता-यज्ञ में देवताओं को बुलाने वाछ्त । गरमन-आकादा 

समावेश-समाना । ओतप्रोत-णुघा हुआ 

अणु-बहुत छोदा । प्रतिपादन-निरूपण 

के न्क कक 


द्‌ 
मोतमबुड ओर क्राहतणः 
ऋग्वेद्सहिता से उपनिपद् पर्यल्तकाल में श्राह्मण और क्षत्रियों 
मे परमेश्वर के विषय में और उसे अ्रगप्त कर छेने के सागे के सम्बन्ध 
में विशेष रूप से बहुत विचार किया और आपस के बाद-विवाद 
से इस विपय में जितना ज्ञान हो सकता था, उतना उन्होंने उप- 
लब्ध करने का प्रयत्न किया। धाद-विवाद से बहुत ज्ञान बढ़ता 
है और मनमें यह सन्‍्तोष हो जाता दै कि अमुक विपय में कुछ 
ब्ष 


हिन्दूधर्मम प्रयेशिफा 


विचारने की वात बची नहीं रहो। किन्तु छुछ काल व्यचीवद 
दोनेपर यद बाद-विवाद फेबल शब्दों का युद्धमात्र हो गया, 
और श्ूवियों के बतछाये हुए मार्ग भाँख सोचकर चलते को 
खड़ियां बन गये, अर्थात पूवेजों के उपदेश के सम्म को न समझ 
लोग सिर्फ छकीर के फकीर दो गये । इस नये युग में जगव के 
जगाते वाले दो बड़े उपदेशक जन्मे--एफ मदावीर स्थासी और 
दूसरे गौतमबुद्ध। बुद्ध भगवान फे द्िंसा-निपेष का रहस्य 
और उनकी स्तुति का चर्णन गीतगोविन्द में जयदेव कवि ने 
“बड़े ही सुन्दर शब्दों में किया दै-- 


निन्‍्दात्ति यज्ञ क्पि रहरहः श्रुतिज्ञातम्‌ । 
सदयहदयदार्शितयशुधातम्‌ केशवघुतवबुद्धशारौरं । 
जय जयदेव हरे [ 


बुद्ध भगवान के सम्बन्ध में कहने योग्य और भी बहुतसी 
चातें है, पर इतना ही कहना पर्याप्त है कि घौद्धों फे जो पूज्य है 
वे दी हमारे अवतार हेँ। नित्य नेमित्तिक कार्मों में “बौद्धाव- 
तार” का नाम लिये बिना हम सनातनधर्मावरूस्वियों के किसी 
कर्म का संकल्प तक नहीं होता। आर्यधर्म, आयं-संस्कृति, 
सांस्कृतिक एकत्ता झादि के प्रचार के लिये यह भत्यन्त आवश्यक 
(कि भारतवर्ष और दौद्ध देश परस्पर की सम्रान प्राचीन 
'ंसकृृति की अवछोकन कर नवीन जीवन छाभ करें। 

२० 


गौतमबुद् और बाद्मण 


महावीर स्वामी और गौतम बुद्ध के सिद्धान्तों के निषय से 


कुछ आगे कहा जायगा। इस स्थान भे तो केबल मे तुम्हे 
गौतम-बुद्ध और ब्राष्मणों की एक कथासात्र सुनाऊया जिस से 
बह समय कैसा था इस घात का तुम्दें परिचय होगा । 

४ पहले किसी नगर में वशिप्ठ और भरद्वाज क्रूपि के छुल के दो 
प्राह्मण रहते थे । उन दोनों में प्रह्म और उसऊी प्राप्ति के विषय 
में विवाद चछा। एक कहता था कि अमुक आचाये का कहना 
ठीक है ओर दूसरा कह्ठता था कि अमुक आचार्य का कहना 
ठीक है। इससे छुछ निर्णय न हो सका; इस ल्ये दोनों ने 
सोचा कि “चलो, दम बुद्ध भगवान के पास चलें और उनसे 
पूछें। कहते हैं कि उनके सदृदश ज्ञानी और साधु-महात्मा दूसरा 
कोई नहीं है, अत चह हमे ठीक बात सममायेंगे।” दोनों 
गौतम घुद्ध के पास गये, और उन्दोंने प्रणाम कर कद्दा-- 
“महाराज ! परमेश्वर और उनकी प्राप्ति के विपय से प्राह्षणों मे 
अनेक सत प्रचलित हैं, कोई छुछ कद्दटा है तो कोई 
छुछ कद्दता है। अतएद उनमे से किसका कथन ठीऊ है, यह 
हमे समझ नहीं पडता। इसलिये क्‍या ठीक है, यद्द हमे 


चतलाइये ।” 
गौतमबुद्ध--भाइयो । उनमे से झिसी ने तो परमेश्वर देसा ही 


होगा । हे 

बशिए--नहीं, ऐसा तो साद्म नहीं द्ोता। 

बुद्ध-उनके गुरुओं ने कदाचित्‌ देखा द्वोगा १ 
8 । 


हिन्दूघम्स प्रवेश्चिका 


बशि9-उनके गुरुओं ने देखा दो-यह भी हमें प्रतीत नहीं 
द्वोता । 

बुद्ध-उनऊे ग़ुरुओं के गुरु ने कदाचित््‌ देसा हो ९ 

बशिए-उन्दोंने भी देखा दो-ऐसा हमें नहीं मालूम द्दोता। 

घुरू- तब तो त्तीन बेद के ज्ञात्ता ब्राह्मण भी जिस वस्तु फो 
उन्होंने कभी नहीं देखा, जाना नहीं, उसकी बातें करते और 
उस सार्ग को बतलाते हुए देखने में आते हें। 

बशि०-ऐसा ही दै। 

बुद्ध-यद् तो अब अन्धपरस्परा हुई | न आगे का मनुष्य 
देख सकता है, न वीच का देस सकता है, न पिछला ही देस 
सकता है। तीनों वेदों में निपुण श्राह्मणों की वाणी भी वे बल शब्दों 
का शुप्क आडम्बरमान दे । बशिछ ) एक सलुष्य चौराहे फे 
मेदान में बेठकर नसेनी बनाता है, और उससे यह पूछा जाता 
है कि नसेनी से बह किस सकान पर चढ़ेगा तो वह उत्तर देता 
है कि उस मझान को में जानता ही नहीं ! बद नसेनी कैसी 
ओऔर कितनी बडी बनानी चाहिये इत्यादि क्या चह मनुप्य जान 
सकता है ९ अब में एक दूसरा सिद्धात देता हु। देखो, यह 
अधचिरा नाम की नदी दोनों किनारें के मध्य में प्रवाह से बहती 
डै, और सामनेवाले किनारे पर जिसे काम दै वह मलुप्य 
यदि इस किनारे पर खडा-खडा चिह्याये कि 'ओ सासने वाले 
किनारे। इधर आओ, ओ सामने वाले किनारे | समीप 
आओ? तो इस प्रकार इजार बार युकारने पर भी क्‍या सामने 
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का किनारा समीप आ 'सकता है था उस किनारे पर पहुँचा 
जा सकता है १ उस किनारे पर पहुंचने के लिये तो उसे भाव में 
चेंठना चाहिये और पघतवार छगाकर उसे उस ओर चलना 
चाहिये | इसी प्रकरर यदि तीन वेदों के विद्वान्‌ ब्राह्मण भी सच्चे 
ज्ञाह्मणपन के गुण को छोड़ कर आलसी और मूर्ख होकर कहा 
करें कि हे इन्द्र ! हम हुम्हें बुलाते हें, हे वरुण ! दम तुम्हें बुछाते हैं 
तो इससे क्या छाभ दै ९ फिर कल्पना करो कि एक मनुष्य 
यह जानता दै कि उस किनारे पर किस भांति जाना चाहिये, 
लेकिन यद्द इस किनारे पर इतना रीमा हुआ है अथवा उसकी 
चिचारशक्ति माया के जाछ में ऐसी जकड़ो हुई हे कि बहू छुछ 
चेट्ा नहीं कर सकता, तो अब क्या वह ममुप्य सामने के किनारे 
पर जा सकता है १ नहीं, कदापि नहीं। इसी प्रकार जो 
मनुष्य यह मेरा मित्र और यह मेरा शक्कर. यह अपना और 
/ यह पराया! इस भांति के अज्ञान की चद्दर ओढ़कर सोया 
हुआ दै, और जो इस दुनियां के राग-रह्ज, पेसे-टफे, स्री-बच्चे 
आदि प्रलोभन में फेस रदा दे, वह सच्ची वस्तु तक क्‍या पहुंच 
सकता है ९ 
दूसरा गुण हो वा न हो, लेकिन जिस में शशील' और पता! 
अर्थात्‌ सदाचार और चतुराई फेबछ विद्या वा बुद्धि नहीं, 
किन्तु परिपक्व ज्वानसद्दित विवेक है, वही 'त्राह्मण! है । 
कल्पना करोच-मानों । प्रलोमन-छुभानेवाली वल्तुएं। 
कु नै कु 
झ्३े 


ध्छ 
सूतत परएणिक 


चस्तुत पुराणों मे इतिद्दास और महापुरुषों की जीवनियां 
है। आध्यात्मिक गृढ़ तत्वों को आलक्ारिक कथाओं के रूप में 
सममाया गया दे, किन्तु पीछे से स्वार्थी छोगों द्वारा बहुत से 
प्ैपक और अनेऊ अप्रमाणित कथाओं का समावेश हो गया है। 
इसलिये विवेकी जन्हों को हस की भांति जल में से दूध का भाग 
भिन्न फर लेना चाहिये। केवल जो उत्तम-उत्तम सार की 
यात है बद्दी मदण की जानी चादिये। 


गौतमबुद्ध और मद्दावीर स्वामी ने सारे देश में फिरकर 
सब लोगों के अज्ञान के जालो को छिन्न-भिन्न कर दिया। उस _ 
समय ब्राह्मण भी शुप्क बाद-विबाद छोड़ यन्न-यागादिक की 
उपेक्षा कर देश के धर्म को सुधारने फे लिये कटिवद्व द्वो गये। 
प्राचीन घ॒र्मं मे से जितना मंश आवश्यक छूगा उतना प्रचछित 
रखने के लिये उन्होंने कुछ नई 'स्मृतिया' ( प्राचीन वेद फे काल 
के धर्म में से जो याद रहा बह पुस्तकें ) रचीं। उनमे समयातुरूढ 
जो नई बात ग्रहण करने योग्य वा सुधारने योग्य लगी उन्होंने 
उसे ग्रहण किया। प्राचीन इतिहास ओर कथार्य उपयोग में 
लेकर उनके द्वारा छोक में धर्मेछा उपदेश उन्होंने आरस्म 
किया [ 

रद 


चूत पौराणिक 


प्राचीन काल में ब्राह्मण और क्षत्रियों से भिन्न छोगों ने भी 
धर्म के उपदेश करने में जो भाग लिया था उसे ,प्राचीन इति- 
हास में से उन्होंने खोज निकाछा और सब बणों के लोगों के 
छिये नये और समयोपयोगी कुछ भअन्थ उन्होंने रचे | * उन 
पुराने और नये इतिहास और भआशख्यानों के प्रन्थों में बालमीकि- 
रचित रामायण और व्यासकृत महाभारत और अठारह पुराण 
मुख्य हैं। जब पौराणिक काछ में ४ह्विज” अर्थात्‌ ब्राह्मण, 
क्षत्रिय और वैश्य इनसे भिन्न शूद्रवर्ग के छोगों को बेद न पढ़ाया 
ज्ञाता था, तब भी इन लोगों को इतिहास और पुराण सुनने का 
अधिकार था। वे इन पुस्तकों द्वारा द्वी बेद का ज्ञान प्राप्त 
करते थे 

इस प्रकार उस समय में जुदें-जुढ़ें वर्ण के छोग एक दूसरे को 
उपदेश करते थें। उस समय में सूत्त प्रौराणिक हो गये है। 
यह ह्विज न होते हुए भी बड़े विद्वान थे। सब ऋषि-मुन्ि 
बेठकर इनसे शाख्नों फी कथा सुना करते थे ! 


तक शक न 


जज 


ध्द 
झंफरपचाफः फोर सणलनामिफ़ः 


अब से अनुमान अढ़ाई सहस्र वर्ष पहले जब इस देश में अधि- 
कांश मनुष्य अंध श्रद्धा होने ठग गये थे, तय भगवान्‌, गौतम ने 
निम्नलिखित उपदेश का जगत में प्रचार किया धाः-“यह संसार 
क्षणभंगुर और मिथ्या दे; परमेश्वर का भजन वा यज्ञ यागादिक 
करना व्यर्थ है, किन्तु हमारे छृद॒य में सांसारिक वासनाओं की 
जड़ जम रही दै उसका समूल नाश द्वोना चाहिये। अर्थात जेसे 
दीपक धुम्त जाता दै वेसे अपने इस अहंकार का निःशेप होना-- 
इसका ही नाम “निर्वाण-मोक्ष है ओर यही उत्तम स्थिति 
है। निर्वाण का अर्थ तृष्ण और अहंकार का नाश दै | 
फिर परमेश्यर को किसी ने देखा नहों, इसलिये इस जगनू 
को किसने उत्पन्न किया होगा इस प्रकार का तक-वित्तक 
भी निर्स्थक दै।” बुद्धदेव फे इस उपदेश से हजारों स्त्री-पुरुष 
संसार छोड़ भिक्ठ और भिक्षणी बन गये, वेद-धर्मं की क्रियाओं 
पर से छोक की श्रद्धा विचलित होने छगी । उस समय प्राह्मणों 
ने पुराने शास्त्रों को नवीन रूप देकर और छोगों में जिस से 
धार्मिक भाव बढ़ें, उस प्रकार को परमेश्वर की भक्ति के उपदेश 
चारों ओर फेलाकर बेद-घर्म को फिर-जागृत किया। फिर छुछ 
समय ,बीवने पर साधारण छोय कर्मकाण्ड में फैंस गये और 
भज्ञानतावश एक अद्वितीय परमात्मा के ज्ञान की उपेक्षा कर अनेष 
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देवताओं की उपासना करने छगे। किन्तु परमेश्वर है, वह एक 
है, और उसका ज्ञान ही मुक्ति का सचा साधन दै, इस सिद्धान्त 
के पुनरुष्मीवन करनेवाले महात्मा की आवश्यकता थो। ऐसे 
महात्मा ने दक्षिण के केरुक देश में माछावर के किनारे आठवें 
शतक के छग॒भग जन्म लिया । 

चाल्यावस्था से द्वी इनका सन संसार छोड़कर परमात्मा का 
ज्ञान प्राप्त करने और उस ज्ञान का सर्वत्र उपदेश करने की और 
था, किन्तु वे अपनी प्रेम्राकुलित विधवा माता के निमित्त छुछ 
काछूतक जगत के व्यवहार में छगे रहे | थद्द किंघ॒दुन्तो है. कि एक 
समय के नदी पर नद्घाने सगे और वहां प्रनी में मगर ने उतका पर 
पकड़ लिया, यह देख उनकों माता घबड़ा कर चिल्ला उठीं, तब 
शंकराचार्य ने कद, “माताजी | यदि घुम मुझे संन्यास हेमे की 
आज्ञा दो तो यह मगर मेरा पेर छोड़ देगा।” इस बात का 
तायपर्थ्य यह है कि इस संसार रूपी नदी में हमें विषयरूप सगर 
पकड़े हुए हैं, जिनके मुख से छूटने फे छिये वेराग्य और संन्‍्यास 
आवश्यक है (' शंकराचार्य ने संन्यास तो लिया, किन्तु उनके 
हृदय में दया थी, इसलिये अपनी प्रेम्राकुलित मात्ता के रमरण 
करनेपए उनके पास आना उन्होंने स्वीकृत कियां। इस प्रति- 
जानुसार अपनी माता फे मरण के समय जब उनके बन्धु-बांधव 
द्रेंप से उनका अपक्‍्विदादह भी करने के छिये न आये त्व शंक्रा- 
चाय से स्वयं संस्यासी होने के कारण क्रिया करने का निपेध 
होते हुए भी, मातृ-भक्ति से अप्रिदाह् किया। 
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इस समय में मण्डनमिश्र नामक वैदिक धर्म फे एक बड़े कर्म 
सार्गी त्रिद्वान थे। इनके पाण्डित्य की कीर्सि चारों ओर छा 
रही थी। इनके परास्त किय्रे विना कर्ममार्ग के स्थान में क्ञान- 
मार्ग चढाना असम्भव था। इस कारण शंकराचार्य फिरते- 
फिरते भण्डनमिश्र के गाँव में आये) गांव के बाहर पनिद्दारियां 
पानी भर रही थों, उनसे उन्होंने पूछा--“माइयो ! इस गांव में 
मण्डनभिश्र फा घर कहां दे, चत्तताओ १९” पनिद्दा प्यों ने कहा-+ 
#भद्दाराज ) सौधे चले ज़ाओ और जिस घर के झांगन॑ में पिख- 
रो में तोते और मैना बेद और ईश्वर-सम्बन्धी विवाद करते हों 
वही मण्डनमिश्र का घर है।” मण्डनमिश्र फे यहां सेकड़ों 
विद्यार्थी इस विषय की राव-दिन चर्चा करते ये,ह्स कारण 
उनके पाछे हुए पश्षियों को भी इसका अभ्यास द्ोगया था। 
इस पत्ते से शह्कुर॒ मण्डनमिश्र के घर पहुंचे और उस कर्ममार्ग के 
विह्ान्‌ को ज्ञानमार्म का उपदे्श करना आरम्म किया। इस 
विषय में दोनों मद्याविद्यानों का घोर वादानुबाद चला | शास्त्रा- 
थे में कौन जीतेगा, यद्द कौन कह सकता था ९ 
मण्डनसिश्र की स्त्री जो अपत्ती बिद्नत्ता फे कारण सरस्वती का 
अवृत्तार मानी जाती थीं, स्वयं मध्यस्थ बनायी गयीं और यदि 
शहर की विजय हो तो मण्डसमिश्र संन्यास छें, यह निश्चय 
हुआ। बाद-विवाद में जब शझ्टूर की विजय प्रतीत होने छगी, 
तब सरम्बती बड़े सद्ुुट में आ पड़ीं। एक ओर शब्डराचार्य 
का पक्ष सत्य है यहो उसके, हृदय से अन्तष्वेनि होती थी, 
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दूसरी ओर अपने पति को अपने मुख से परास्त करने का साहस 
केसे हो सकता था, इस धर्म संक में सरस्वती ने दोनों के कंठ में 
जयमाला पहनायो भौर यह कहा कि जिसके कण्ठ की माला सूख 
जायगी, बद् शास्त्रार्थ में पराजित हुआ सममा जायगा | सण्ड- 
नमिश्र की माला सूख गयी, दे हार गये ओर संन्‍्यासी हुए। 
शद्भुराचार्य के शिष्यों में संन्यास हेने के पश्चात्‌ उनका नाम 
सरेश्घराचाय हुआ। फिर श्र ने हिन्दुस्थान में स्थान-स्थान 
पर फिर कर परमात्मा के ज्ञान का उपदेश किया और उपदेश 
की रक्षा के लिये चारों दिशाओं में चार गदियां स्थापित की ) 
बत्तीस बप की अवस्था में ये महात्मा विदेद कह्दे जाते हैं। यह 
का चित्त प्रायः रजोगुग और तमोगुण की ओर मुकता रहता. 
ई जिसका फल सह होता है कि अज्ञान और प्रमाद के कारण 


“क्रमी नाध्तिकता और कभी अन्धश्रद्वादि ढुगुण मनुष्यों में आ 


घसते हैं। इसलिये उनको सुमार्ग में छाने के छिये समय-समय 
पर भद्दात्माओं को देशकाल्यछुसार भिन्‍न-भिन्‍न प्रछार के उप 
देश देने पड़ते हैं। यह उपदेश कभी कर्म-प्रधान होते हैं आर 
कभी भक्ति-प्रधान और कभी निद्ृत्ति-प्रधान और कभी प्रवृत्ति- 
प्रधान होते हैं। किन्तु उन उपदेशों में वेद-उपनिपदादि प्राचीन ' 
शास्त्रों के तत्वों को ही प्रधानता रहती है | 

क्षणभगुर-नाशवान । निःश्ेप्नाइ, शेष न रहना । 

परास्तन्पराजित, हारना । छिवदुन्तो-ःलोग कद्दते हैं, जनभुति | 

हि कक के 
रद 


है 
रशसानन्द और छत्तके शिप्पः 


शह्डराचार्य के पश्चात्‌ रामानुज नासक एक आचार 
हुए। उन्होंने ज्ञान फे साथ कम और भक्ति का सम्बन्ध 
घनिए्ठ और आवश्यक बतछाया | उनकी शिष्य-परम्परा 
में डेढ़ सौ चपे ध्यत्तीत दोने पर रामानन्द हुए। उन्हें 
शामानुजाचाय के सम्प्रदाय में खान-पान और जाति-पांति 
के जो बहुत भेद द्वो गये थे, वे उचित न लगे। अतएब उन्होंने 
काशी जाकर एक जुदा मठ स्थापित किया। ये राम के भक्त 
थे, भक्ति और ज्ञान यही परमेश्वर की प्राप्ति के सच्चे साधन 
हैं, यद इनका उपदेश था। दिल्दुस्थान में धर्म का उपदेश 
रुस्कृत के बदले देश की प्रचलित भाषा में--अर्थात्‌ अशिक्षित 
लोग भी समझ सर्क उस भाषा में-भछीभांति दोने छगा। 
चारों ओर भक्त और साधुजन उत्पन्न हुए। एक बार 
रामानन्दजी दक्षिण की यात्रा में -जाते थे, धहां मार्ग में एक 
गांव के पास उन्होंने विश्वाम किया। गांव के बहुत से स्री- 
पुरुष उनकी कीत्ति सुन उनके दर्शन और सत्कार करने आये। 
उनमें एक स्त्री थी। उसकी सेवा से प्रसन्‍न द्वो रामानन्द ने 
उसे आशीर्वाद दिया क्वि--“पुत्रवती दो ।” पर उस स्त्री का 
पति सो काशी जाकर उनका स्व ही शिष्य होकर संल्‍्यासी 


० 


रामानन्द और उनके शिष्य 


हो गया था, इस दात का जब उन्हें परिचय मिला तभी वे 
क्राशी छोट आये और अपने शिक्य संन्यासी से पूछा, “संन्‍्यासी 
होने के पहले क्या तुमने अपनी स्त्री से आज्ञा ली थी १” उसने 
निपेध किया । रामानन्द ने तुरन्त उसे गृहस्थाश्रम में प्रवेश 
करने और घर में रह कर परमेश्वर की भक्ति करने का उपदेश 
दिया। उस शिप्य ने गुरु की आज्ञानुसार घर में पुनः प्रवेश 
किया। उसके थुत्र एक बड़े मराठी प्रन्थकर्ता और साधु हुए । 

यह्‌ कद्दा जाता है कि रामानन्द सदा सूर्योदय फे पहले 
गंगास्नान के लिये जाया फरते थे । एक बार उनके मार्ग में पड़े 
हुए एक भनुष्य पर उनका पेर पड गया। इस घदमा से 
दुर्श्बत दोने के कारण उनके झुख से सदसा ४रास! राम [” 
ये शब्द निकले। उस पदद्लित मनुप्य फे लिये यह डउद्गार 
रामनाम का मन्त्र दो गया और रामानन्द उसके गुद्द हुए। 
यह मनुष्य हिन्दुस्थान का प्रसिद्ध ज्ञानी साधु कबीर था जो 
जाति का जुलादा था । 

रासानन्द की दी शिष्यपरस्परा मे मौराबाई तुछसीदास 
आदि हुए। तुल्सीदासकृत रामायण उत्तर दिन्दुस्थान में 
घर-घर प्रेम से ग्राई जाती है। + 

भाषा झाखा हे सही संस्छत सोही मूठ । 
मूल रहत है घूछ में झासा में फठ पूछ ॥ 
चद॒दुल्तिजपैर से पिचा हुआ | उद्गारूअचानक बोले हुए शब्द। 
शव हा 


के 
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इग्कर स्वेक्षाक्तिकान है 

शुरुजी विद्यार्थियों को सैर चराने फे लिये गाव के बौहर 
ले जाते हैं। यह सावन का भद्दीना दे। रात को मेद वरसने 
से जड्डल की झाडिया उदय होते हुए सूर्य के प्रकाश में हरी-भरी 
नजर आती हैं। आसपास के खेतों में बाज़रे के डंठछ निकछ 
आये है। चारों ओर सष्टि-सोन्दर्य और प्रभु की मद्दिमा के 
सिवा और कुछ नहीं दीपता। ऐसे ह्वी समय मे और ऐसे ही 
स्थल भें बालकों फो धर्म का शिक्षण करना चाहिये। गुरुजी 
ऐसे प्रसक्धपए कभी न चुक सकते थे। खेत की मेड के पास 
डंची भूमि थी। जद्धां सब सडे हो गये! एक विद्यार्थी चारों 
ओर नजर फेरकर स्वाभाविक रीति से बोछ उठा “अट्दा | यह 
सारा केसा सुन्द्र दृश्य है!” सब्र के हृदय आनन्द से पछलते 
छगे, सब ने हृदय से ईश्वर को नमस्कार किया। शुरुणी ने 
धर्म-शिक्षण का काम आरम्भ किया। 

गुरजी-बालको | जाज से हम हिन्दूधर्म के सत्वों के 
विपय में घात्तचीत शुरू करेंगे और इसमे हमारा पहला विषय 
ईरबर होगा । कारण कि ईश्वर पर और उस ईश्बर को हम 
केंसा मानते हैं, इसपर ही हमारे धर्म का और उसके रबरूप का 
आधार है। 


ईग्वर सवेशक्तिसान है 
उपनिपदू में ईश्वर को व्याख्या इस अकार से की गई हैः-- 
*. यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते 


भेन जानानि जीवबन्ति 


| यठायन्त्यभिसम्बिशन्तीतितद्विजिज्ञासस्व ॥ 
- फैतरीयोपनिषद्‌ « 


“जिसमें से ये समस्त पदार्थ उत्पन्न होते हैं, जिसके द्वारा 
उत्पल्न द्वोकर ये जीचित रहते हैं, जिस के प्रति ये जीते हैं, 
जिसमें इनका प्रवेश दोता है, वही ईश्वर दे ।” । 

ये चन्द्र, सूर्य तारामण उसके तैज ही से प्रकाशमान हैं। हरेक 
पदार्थ अपने-अपने स्थान में रहकर अपना कार्य्य कर रहा है। 
यह रचना, यह प्रताप परमेश्वर का द्वी है। परन्तु इस विश्व 
के तरह-तरह के पदार्थों में बद भांति-भांति के रूप से दिखाई 
देता है। देखो, इस प्रथ्वी में हम बीज बोते है, बरसात का, 
पानी उसे सींचता है, सूरज गरमी देता दे, तस्पश्चात्‌ उसपर , 
क्रूुतुओं की वायु चलती है। फिर बीज में अंकुर उत्पन्न होता 
है, अंकुर में डंठछ उगते हैं, यह सब कौन करता है ९ 

हरिलाल--ईश्वर करता है | 

सतिलाल--गुरुज़ी भद्दाराज । क्या यह नहीं कह सकते कि 
इस एरथ्वी को सूर्य; पवन आदि हराभरा करते हैं? , 

गुरुजी--ऐसा कह सकते दे, किन्तु इन सब पदार्थों में जो 
-शक्ति दे वह ईश्वर की दै। - परमात्मा के बिना ये पढ़ाये छुछ 
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भी नही कर सकते। इन पदाथों को और इनमें बसने बाढी 
ईश्वर की शक्तियों को 'दिव” कहा करते थे। ईश्वर तो सब 
देवताओं का देवता है, सब शक्तियों की शक्ति है इस यातपर 
में एक छोटीसी कथा कह सुनाता हूं। पूर्व समय में देत्य और 
देवों का युद्ध हुआ, उसमे अपने परमाराध्य देव ईश्वर फे बछ- 
भरोसे देवता लोग जीते। बास्तव में यह ईश्वर की ही जीत 
थी, किन्तु देखता छोग तुल्छ अभिमान से फूछ गये और यह्‌ 
सामने छगे कि यह हमारी ही जीत दै--हमारी ही भहिमा दै। 
ईश्वर इसे जान गये और एक यक्ष का रूप धारण कर सामने 
जा खड हुए। देवता लोगों ने उन्हें पहचाना नहीं । ये परस्पर 
विचार करने छगे कि यह कौन होरा। किसी को ठुछ ने 
सूक पड़ा । फिर उन्होंने अपने मे से एक अप्लिदेव से कहाः-- 
4अप्रिदेव । ठुम जाओ, तुम्हे तीनों छोक जाने हुए है, तुम 
निश्चय करो कि यह कौन है ९” अप्निदेव ने कहाः--"अच्छा )? 
फिर अग्निदेव उस यक्षरूपधारी ईश्वर के समीप गये। यक्ष ने 
उससे पूछा, “ठुम कौन हो ९” अम्रिरेव ने जवाब दिया-"में 
अग्नि हूँ” यक्ष ने पूछा; “तुम में क्या शक्ति है ९" अप्नि ने उत्तर 
दिया, 'मुम्त में तो ऐसी शक्ति दै कि में यह जो बुद्ध पृथ्वी पर 
नजर आता है, इस सब को जछाकर भस्म कर सकता हूं! 
यक्ष ने उसके पास तृण रसकर कहा, हइसे जाओ |? अग्रिदेव 
इस तिनके पर अपने भरसक बछ से दौड़े, किन्तु इसने से 
तिनके को वह जला मे सके । अग्निदेव हाए मान कर वहा _ 


कक 


ईश्वर दार्वशक्त्मान है 


ये छोटे ओर देवताओं के पास जा कर कद्दा, “यह यक्ष कौन 
है, इमे में न जान सका (? फिर देवताओं ने वायुदेव से कहा, 
“बायुदेव | तुम ज्ञाकर निश्चय करो ऊि यह यक्ष कौन दे।”? 
चायुदेवने कट्दा, “अच्छा ।” वायुदेव उस यक्ष के पास गये। 
यक्ष ने पूछा, * तुम कौन द्वो?? १ वायुद्‌व ने जबाब दिया, “में वायु 
हूं ।? यक्ष पूछा, "कद्दो तुम में बचा शक्ति है ९” वायुदेव ने उत्तर 
दिया किरमें पृथ्वीपर की सभी वस्ठुओं को सींचकर छे जा 
सकता हू'। यक्षु ने उनके पास तिनका« रपसकर कहा, “लो 
इस सोच छे जाओ” । चायुदेत उसपर बड़े वेग से कपदें। किन्दु 
इतने से तिनके को बह न उड़ा सके। वायुदेव छोटे और 
देवताओं से जाफर कहा, भ्यद्द यक्ष कौन है। इसे में न जान 
सका |! 


फिर देवताओं ने इन्द्र से कद्दा, “इन्द्र मद्वाराज | तुम जाओ 
और यक्ष का पता छगाओं ।० इन्द्र ने कहा, ५अच्छी |” इन्द्र 
डस यक्ष की तरफ दोड़े, किन्तु बह यक्ष अन्तर्ध्यान दो गया, 
ओर जद्दां यक्ष सड़ा था वहा एक सत्रो सदी हुई देख पडी। 
इसका नोस उसा था और बह बहुत रूपबती थी। इन्द्र ने 
उससे पूछा, “यहाँ जो यक्ष सडा था, बद कौन था १” उसने 
कद्दा) “वह स्वयं ईश्वर था। उस ईश्वर की जय से ही सुम्दारी 
जय दे, उसकी मदहिसा से ही तुम्हारी महिमा दे" इन्द्र ने 
ईश्चर को जान कर देवताओं से उस बात को कह डीछा । 
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इस प्रकार गुरुजी ने बालकों से एक प्राचीन कथा कही और 
पूछा; “बालकों ! इस कथा से छुम्र क्या समके १” बालकों 
मैं सेचसन्तलछार ने उत्तर दिया, “ईश्वर ही सर्वशक्तिमान है, 
अग्नि, वायु आदि इस जगतू में जो जो बलवान पदार्थ देख 
पड़ते हैँ, वे सत्र ईश्वर दी की शक्ति से अपना काम करते हैं।” 
शुरुणी--ठीक, कहो अब किसी फो और छुछ पूछना दे ९ 
मतिछाल -गुदजी महाराज ! ये सब पदार्थ किस में से 
उत्पन्न हुए होंगे? “ * 
गुरगी--ुम्द्ारा सवाछ अच्छा है। किन्तु उसके जवाब 
देने के छिये काफ़ो समय नहीं रहा, इसलिये इस सवाल को दस 
ऋछ ले सकेंगे। 
अन्त्ध्यौनछोप हो जाना, अदृश्य हो जाना। 
मंदिमा-महत्व ) 
छसतान-इस विश्व में दिखाई देनेवाली इश्वर को हन्दर धाक्ति। 
सष्टि-सौन्दर्य-प्रकृति की उन्द्रता । 
घरममे-शिक्षण-धर्म का उपदेश । 
देव + चमरती हुई ईश्वर की शक्ति । 
यक्षस्मबुष्य और देवताओं के बीच की श्वेणो के ज्ञीव। 
कै कै रू न 


श्र 
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सपरे पदर्श्य ईइकर के हीः रूफ हैं ॥ 

आज एक घड़े वरगद के वृक्ष के नीचे धर्म के शिक्षण के लिये 
कक्षा बेठी है। प्राचीन काल में जब ऋषिछोग आश्रम बनाकर 
रहते और सेकड़ों विद्यार्थियों को अपने आश्रम में बसाते, पाछते 
ओर विद्या पढ़ाते थे तब बहुत बार ऐसे किसी ब्ृक्ष के नीचे गुरु- 
शिप्य की मण्डली बेठा करती थी और उनके बीच में सवाहू- 
जवात्र चलते थे। 

गुरुती-कछ मतिलाल का क्या प्रश्न था ९ 

मतिलाल--परमेश्वर की ही शक्ति से यह समस्त विश्व 
चलता है, पर इस जगत को परमेश्वर ने किस वस्तु में से पेदा 
किया ९ 

गुरुजी-भपने में से । उसे जगत्‌ की सृष्टि के लिये बाहर कुछ 
भी छेने नहीं जाना पड़ता है। घर बनानेबाले को पत्थर, मिट्टी 
लकड़ी आदि छेने जाना पड़ता दे; क्योंकि ऐसे काम के लिये पर- 
मेश्वर ने जो साधन रखे हूँ, उनका दी फेचछ उपयोग वह कर * 
सकता है। उसकी शक्ति परमेश्वर जेसी अनन्त-अमेय नहीं 
कि उसे बाहर के साधनों की आवश्यकता न हो, किन्तु परमेश्वर 
तो अछुछ शक्तिशाली होने से सब कुछ अपने में से उत्पल्न कर 
सकता है । इस प्रसह्ृ फे अनुसार में एक प्राचीन “पुस्तक में से 
कथा कह्दता हूँ; ठुम उसे सुनो :-- 

ड्र्ऊ 


हिन्दूधर्म्म प्ररेशिका 


पूर्वकाल में ऐसे ही एक बरगद के नोचे उद्दाठक नामक 
प्राक्षण कुटी बनाकर रहता था । श्राह्मण विद्वान्‌ थ), पर उसके 
लड़फे का जी पढने मे न छमता था। आठव बप उसका जनेऊ 
हुआ। जनेऊ दोते हो तुरन्त गुरु के घर जाकर विद्या पढ़ना, 
यह शपना पुराना रिवाज था । फिल्तु यह छूडफा बारह बपे का 
होनेतऊ भी गुर के घए न गया । एक दिन पिता ने फ़िन्न दोफर 
श्वेतकेतु (वस बालक का नाम था ) को अपने सामने निठा- 
कर कहा, “भाई, अबतक हमारे कुछ मे कोई भी बिना पढ़ा -लिसा 
नहीं रहा, केवल प्राह्ण जाति का होने फे कारण ही त्राक्षण कहा 
जाय; ऐसा कोई भी हमारे उल् में नहीं हुआ। तू बडा हुआ, 
बारद वर्ष का हुआ, अब तो तू गुरु के घर जाकर विद्या पढ़ आये 
तो अच्छा दो ।” इन कोमछ, किन्तु प्रभावशाली शब्दों से उस 
बालक के मनपर बहुत असर हुआ और बह शुद्ध के पास विद्या 
पढ़ने परदेश गया | बारह से चौबीस वर्ष तक गुरु के घर रहा 
ओर अनेक तरद्द की विद्या उनसे भलीभाति सीसखो। जब वह 
विद्या पढ़कर घर आया, तब श्वेतसेतु तो मानों पहले का श्वेत- 
- केतु ही न रहा | पहले घह अपढ और मूगडालू था, पर अभिमानी 
नथा। इसके बदले चह अब विद्वान, गम्भीर, किन्तु अभि- 
मानी हो गया। पिता_ने देखा कि छडका कितनी ह्वी विद्याओं 
मे निषुण ही गया है, पर उसे अभी सच्चे घर्म का--ईश्वर के 
ज्ञान का-शिक्षण नहीं मिला। इस छिये पिता ने उस्ते पास 
( वकीकर पूछा, “्वेनफेठु । तेरी शुद्धि तो बहुत दोक्ष्ण हो गई है, 
ड्ड 


बढ 


सारे पदार्थ ईश्वर के हो रूप हैं 


तू विद्या पढने का अभिमान भी बहुत रफता है और घमण्डी 
भी प्रतीत दोता है। देग्य, में तुमसे एक प्रश्न पुछुता हूं, जिसका 
उत्तर दे । तूने कभी अपने गुरु से प्रश्न किया कि गुरुजी । "ऐसा 
कौन पदार्थ दे कि किसके एकमात जानने से सन इुछ जाना जा 
सके ९” श्वतकेतु ने जचाय दिया, “पिताजी | एक के जानने से 
यह सपर कुछ क्रिस रीति से जाना जा सकता द्वै।” पिता ने कहा, 
“देखो, भाई मिट्टी है।इस एक मिट्टी को यदि पूर्ण रूप से जान छें 
तो मिट्टी के ज्ञो-जो पदार्थ द्वोते हैं-घडा दिवाल, ईंट इत्यादि- 
बन सन को हम जान सकत है। कारण यह कि मिट्टी के बने 
हुए ये सारे पदार्थ मिन्‍न-मिसल नामसाज हैं, परी वस्तु तो 
मिट्टी हो है। इस प्रकार भाई, छोद्दा फ्या बस्तु है, यह यदि 
हम ठीौऊ़ समम लें तो छोद्दे के बने हुए पदार्थ हमारी समममे 
आ जायँगे। कारण कि छोदे के भिन्‍म-भिन्‍न पदार्थ तो नाम 
मान ही है. सरी चीज़ तो लोहा ही है।” 

श्यतकेतु--“पिताजी ! तो मेर शुरुओं ने ऐसा तो कोई भी पदार्थ 
नहीं बतलाया कि जिसके जानने से सब कुछ जाना जा सके। 
मुझे माकम होता है कि उस वस्तु को थे गुरुजन स्वयं न जानते 
होंगे। यदि वे जानते होते तो वे मुझसे क्यो न कहते ? अतएब, 
पिताजी, आप द्वी मुकको वतलाइये ।”  पिताने कद्दा, “यह 
पदार्थ तो वह परमेश्वर दी दै। जेसे मिट्टी का घडा, सोने के 
आभूषण, छोहे की छुरी, तछ॒वार इत्यादि--वैसे दी ये सब 
वदार्थ परमेश्वर के द्वी वने हुए हें। परमेश्वर को इच्छा हुई कि 

३५ 


हिन्दूधरम्म प्रवेशिका 


«में एक हूँ और बहुत दो जाऊं” ओर इस प्रकार इच्छा फर 
उसने स्वये तेज, जल आदि रूप धारण किये-और यह सृष्टि 
हुई” फिर पिताने पुत्र को परमेश्वर-सम्बन्धी विशेष ज्ञान 
दिया। फोरी विद्या पढ़कर पुत्र अभिमानी दो गया था। पर 
परमेश्वर-सम्बन्धी ज्ञान से वह नप्न बना और उसने सच्ची जानने 
योग्य वस्तु को पहचाना। 


कक्षा-द्वास, भ्रणी। पर्ग 
अमैययज्ों मापा न जा सके। 
चैः कक कक 


श्र 
6 [का ६०००. त्तः 
एंच्चूर कए सत्ता जम्तू के कात्र 
2 हर च्स 
आर कएहर ह्ूए है ४ 

दूसरे दिन भी उसी माड़ के नोचे धमंशिक्षण की कक्षा घेठी । 
भाड़ की छाया घनी थी ओर पवन भो धीरे-घोरे चछता था। 
अतः यह स्थान खुली हृ॒वा में बेठकर काम्र करने के लिये अच्छा 
था। इसके अलावा हमारे ऋषि-छोग प्राचीन काछ में ऐसे ही 
भाड़ों के नीचे बेठकर परमेश्वर-सम्बन्धी विचार किया करते 


थे, यह जानकर लड़कों को यह स्थान विशेष प्रिय छगने छगा। 


8९ रु 


ईश्वर की सत्ता 


बालक-मशुरुज़ी मद्दाराज | क्या हम आज भी कल के वर- 
गद के पास न जायं॑गे ९ 

गुरुजी --चलो, तुम्दारा मन यदि बह जाने का है त्तो वैसा 
ही करो । 

सब बद का छाया में जा बंठे। अंस इश्वर मं से यदू समस्त 
सृष्टि फलती है, बसे द्वी घट में से छोटे-छोटे चटइक्ष निकले हुए 
थे। बट पर बहुत से फड निकल रहे थे, जिन्हें असंख्य पश्षी 
चेंदे गया रहे थे और बड़ के नीचे भी पचन और पक्षियों से 
गिराये हुए सैकड़ों फछ बिखरे हुए थे। 
बा की बातों में से किसी को बुछ पूछना द्वो तो 

। 

मतिलाछ- गुरुजी महाराज | श्वेवकेतु के पिता के कथनाजु- 
सार यदि ये सब पदार्थ परमेश्वर फे हो बने हुए हों तो ये पदार्थ 
ही परमेश्वर हैं । 

गुरुज्ञी - नहीं, ऐसा नहीं। ये पदार्थ परमेश्वर के रूप त्तो 
हैं, किन्तु ये पदार्थ परमेश्वर नहीं। जो इस पृथ्वी में रहता है, 
किन्तु जिसे एथ्यी जानती नहीं, एथ्वी जिसका शरीर दे जो 
प्रृध्वी के भीतर रह कर इसे चलाता दे, बद्दी परमेश्वर है । जो 
जल में रहता दे, जो वायु में रहता है, जो चन्द्र-सूर्य-तारे, पशु- 
पक्षी-मनुप्य इत्यादि श्रह्माण्ड में भरपुर इन असंख्य पदार्थों में 
रहता है; किन्तु ये पदार्थ भिसे जानते नहों--ये पदार्थ जिसके 
शरीर हूँ, इन पदार्थों फे भीवर रह कर इन्हेँ जो चलाता है-- * 
चद्दी परमेश्वर दे 

४१ 
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तथापि मैंने जो मिट्टी और मिट्टी के बासन का दंशन्त 
दिया था, उसे मुनकर तुम्हे जो शर्करा हुई, वह उचित ही दै। 
इवेतकेतु फो भी कदाचित शक्ल हुई होगी । अत्तएव उसके पिता 
ने दूसरा स्ष्टाल्त देकर बह शह्ढा दूर की, बैंसे मुके भी करना 
उचित है। बालको] वह बड़ का फल छे आओ, (एक के 
आया ) और हुकड़े करो। टुकड़े कर देखो उस में क्‍या दे ? 
( एकने उसे तोड़ा और सब इकट॒ठे होकर भोतर देखने लगे, उसके छोटे- 
छोटे दाने देख पढ़े ) । 

बालकों ने गुरुजी से कद्गा-“शुरुजी ? इसमें तो छोटे छोटे 
दाने देख पड़ते है।” गुरुजी बोले-“अच्छा, अब उनमे से एक 
छोटा दाना लेकर टकड़े करो और देसो उसमे क्या नजर आता 
है?” बालकों ने एक दाना लेकर तोडा और देखा, लेकिन वह्‌ 
इतना सूद्ट्म था कि छुछ भी न दियाई दिया। फिर बालक बोले 
--“गुरुजी ९ इसके भाग करने से तो कुछ भी नहीं देख पड़ता ।' 
गुरुजी बोले- यह समझ छो कि जिसकी बाबत तुम ऐसा 
कहते दो कि कुछ नहीं देस पड़ता, उसमे ही पूरा बड़ का काड 
समा रहा दे, और इसी प्रफार इस जगत्‌ के अन्दर रहता हुआ 
भी क्षो देख नदों पड़ता उसमे ही यह जगत्‌ समा रहा दे और 
उसमे ही से बह निफला है।” 

हृरिछाल-पहले से ही यदि पिता ने मिट्टी और घड़े के दृष्टान्त 
देनेके घदले यह बड् का दृष्ान्त दिया द्ोता वो कितना अच्छा 
द्ोता । 

डरे 


ईश्वर की सा 


शुरुजी --मिट्टी और घड़े का, सोने और सोने के आशभूषणों 
का, लोह और छोद्दे फे शत्नों के दृष्टान्त देने का मतलव यद्द है कि 
उन उन वस्तुओं की वनी हुई चीजों को चादे जितना तोड़ो- 
फोड़ो तो भी जिन पदार्थों से वे बनी हैं, वे पदार्थ तो हमेशा 
कायम रहेंगे। घड़ा फूट जायगा, पर मिट्टी नहीं फूटेगी, आभू- 
पण टूट जायंगे, लेकिन सोना ज्यों-का त्यों रहेगा। इसी प्रकार 
से यह जगत्‌ परमेश्वर का बना हुआ है और यदि इसके टुकड़े- 
इुकड़े भी हो ज्ञायेँ त्तो भी परमेश्वर का नाश न होगा। लेकिन / 
यदि यद्द बड़ सूख जाय वा जल जाय तो इसके बीज न रहेंगे। 

लेकिन बड़ और बीज के दृष्टान्त में इतनी द्वी कमी दे कि 
ये बीज और बड़ अछग किये जा सकते हैं, किन्तु इस प्रकार 
परमेश्वर और सृष्टि को एक दूसरे से जुदा नहीं किया जा 
सकता | है 

हरिछाल-इंस दृष्टान्त में एक कभी, दूसरे में दूसरी कमी, 
क्या खूब | 
गुरुजी--ठीक, कोई भी दृष्टान्त परमेश्वर के विपय में पूर्ण रूप से 
लागू नहीं होता, यद्‌ इस बात से माल्म होता है। हम जो 
जो दृशान्त छेते हैँ, वे उसके स्वरूप को कुछ कुछ जेसे-तेसे सम- 
मतने के लिये काफो होते हैँ 


शहझास्न्देह प्रह्माएड--विग्व, जगत्‌ 
इशन्त-डददाहरण । सूइमज्बारीक, अति छोटा | 
४ ब्ः अै हैः 


है 2 


डे 
९: वे ०. हक 
ईबबर देखने में चईए आता; पर बहू 
अपुमक्यम्फ है 
बधाछक -ग़ुरुजी महाराज! ईश्वर देस नहीं पडता, तो 
भा बह कहा रहता होगा ९ 
गुरुजी-इस जगत्‌ के कण कण में वह व्याप्त है। इस 
वात को इनेतऊरेतु के पित्ता ने श्वेतकेतु को एक अच्छे हृष्टान्त 


द्वारा समझाया दै। पिता ने कहा--५भाई उस पानी में एक 
नमक की डली डाछो और प्रत.काल उसे मेरे पास छे आओ |" 


श्वेतफेतु ने ऐसा दी किया और दूसरे दिन सुबद्ू नमक के 
पानी का प्याछ्ता लेकर पिता के पास गया। पिता ने कहा-- 
'ड्येत्ेतु। जिस नमक की डडी को तुमने पानी में डाछा है, 
परे छाओ |” श्वेतकठु ने पानी में हाथ डालकर देखा, छेकिन बह 
डली उसे न प्रिछी, क्योंकि बह बिल्‍्कुछ गछ गई थी, इसलिये 
उसने कहा -“पिताजी | बह तो नहीं दे ।” पिता--“०अब तुम 
इस पानी को ऊपर से चस्तो और कहो कि केसा छगता है?” 
श्वेततेतु ने चखकर कद्दा कि यह खारा है। पिता--“बीच में 
से आचमनी डालकर निकालो और घचखकर इसका रबाद 
बतछाओ ।” श्वेतकेतु ने इसे भी सारा ही बताया। पिता ने 


डंडे 
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फिर पूछा कि नीचे से चखकर इसका स्वाद बतढाओ। फिर 
भी इसने खारा द्वी कद्दा! पिता--४“डस नमक को निकाल कर 
मेरे पास छाओ ।” श्वेतकेतु -“वह केसे निकछ सकता दै, वह 
तो पानी में नित्य घुछा दी हुआ रहेगा।” पिता--«सो इसी 
प्रकार समझो कि परमेश्वर यहीं है, तथापि तुम यह देख नहीं 
सकते कि वह यहीं है । केबछ चखने ही से, उसके रस लेने ही से 
चह माढूम द्वोवा है। अर्थात्‌ परमेश्वर आंख से देखने में 
नहीं आता, पर उसका अनुभव हो सकता है ओर इस रीति से 
यह है, यद्द हमें निश्चय हो जाता है ।” 

मणिलछाछ -गुरुजी | इस थात में नमक के बढ़ले शकर 
कहा द्ोता तो फेसा अच्छा द्वोता ! 

गुरूजो--धहुत ठीक ! परमेश्वर शक्कर जेसा मीठा है, 
पर तुम्दीं जरा कहो कि शकर की अपेक्षा क्या नमक कुछ कम 
स्वादिष्ट है १ 

सणिलाल ग़ुरंजी का कहना समझ गया और निरुचर 
होकर कहने छगा--“गुरुजी । नमक बिना तो सारी रसोई 
फोकी लगती है । रसोई में मिठाई त्रिना काम चरू सकता है ।” 


के के... क 


श्छ 
चर 
ईश्वर एक का झनेक हैं 
गुरुजी--वाद़को | आजत्तऊ तुम हिन्दूधर्म के शास्रानुसार 
ईश्वर के सम्बन्ध में इतनी बार्त जान चुके हो -- 

(१) इस विश्व में सारी शक्ति फेचल ईश्वर ही की दै-यक्ष 
आऔर देवताओं की वात याद करो, जिसका अध्याय १७ में पीछे 
अर्णन हुआ है । 

(२) सब छुछ उसी से बना दै, उसमे से ही उत्पन्न हुआ 
है, उसमें ही स्थित है और अन्त में उसी में समा जाता दे जैसे 
मिट्टी और घड़ा, सोना और गहना | 

(३) किन्तु ज्ञो पदार्थ दीखते हैं, ये ईश्वर मही । वह तो 
इन पदार्थ फे अन्दर व्याप्त है। पर वह दृष्टिगोचर नहीं होता, 
जैसे बड के पेड़ फे सूक्ष्म बीज | 

(४) यद्यपि इस दृष्टि से तो वह देखा नहीं जाता, लेकिन 
यदि चाहें तो उस वस्तु का स्सास्वादन किया जा सकता है, 
जेसे जल में मिश्रित नमक वा शकर का। 

अब कहो, ईश्वर फे विषय में और क्या जानना चाहते हो ९ 

रमाकाल्त-गुरुजी महाराज ! ईश्वर एक है, अथवा अनेक ९ 

शुरजी--इैश्बर एक है। यह सारा विश्व एक है, इसके सब 
पदार्थ इकट्ठ रहते है, एक दूसरे फे साथ गुग्रे हुए है और एक ही 
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रचना के अज्ज हैं। देखो | इस सरोवर में एक कझूड़ डालो, पानी 
की फैंसी रद उठती दीखती हूँ] एक जगद पानी द्विलता दै। 
छेकिन उस हलूचक का. असर सारे सरोबर में फैछ जाता दै। 
तुमने बड़े शहरों में एकाध कपड़े बनाने का कारखाना तो देखा 
दी होगा। नदेखाददो तो यह ननन्‍्द्दी-सी घड़ी ही देखो। इसमें 
चक्र केसे एक दूसरे के साथ जुड़े हुए हैं--- एक फिरता है तो 
दूसरा फिरता है, दूसरा फिरता है तो तौंसरा फिरता है। इस 
प्रकार इस विश्व को भी समकना चाहिये। सूर्य, चन्द्र, तारा; 
पृथ्वी एक दूसरे से छाखों और करोड़ों योजन दुर हैं, तथापि ये 
सब एक ही घड़ी के चक्र हैं, और इस कारण इन सब का रचने 
बाला एक ही द्वोना चादिये। एक न द्वो तो इन सब फे घीच 
कित्तनी गड़बड़ मच जाय ९ अभी ये सब चक्र तो फिरते हुए देख 
पड़ते हैँ, तो भी इन को एक दूसरे से अछग कर सकते द्वो। 
किन्तु अपने शरीर के जो अवयव दें, उनका काम एक दुसरे से 
बिल्कुछ जुदा है तो भी वे एक दूसरे से जुदे नहीं किये ज्ञा सकते । 
सच मिलकर एक हो काम करते हैं। सभी मनुष्य के ज्ोबन 
की सेवा फर रहे हैं! वे किसके द्वारा ऐसा करते हैं? जेसे 
अपने शरीर के अवयब इकट्ट स्सकर चलाने चाली एक आत्मा 
है बैसे दो यह विश्व और इसमें विराजमान परमात्मा है। 
इस कारण हिन्दूधर्म के शास्त्रों ने इस विश्व को परमेश्वर 
का शरीर बतलाया है और परमेश्वर उसके अन्दर बसने वाला 
जीवन कट्दा गया है। उस महान पुरुष के हजारों मस्तक हैं, 
ही 
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हजारों आफ हैं, हजारों पेर है। यदि दूसरे प्रकार से यह भात 
कहे तो यह आऊराश उसका सिर के ये सूर्य-चन्द्र उस को आँख 
हैं, यह वायु उसका श्यासोद्धपास दै। इत्यादि । 

रमाकान्त-तप तो परमेश्यर बड़े दैत्य के सहश हुआ ९ 

गुरुजी-नहीं, परमेश्वर बडा है, लेकिन घह देत्य जैसा 
नहीं। मेंमे तुम से छुछ दिन पहले जो कुड् कद्दा था, चह तुम 
भूछ गये। परमेश्यर के वर्णन करने फे छिय्रे हम ये जितने 
रश्टान्त लेते हैं, उतने अधूरे देँ। हमने इस बिश्व को परमेश्वर 
का शरीर और परमेश्वर को इसमे चसने वाला जीच बतलाया, 
इसका अर्थ यह है कि इस अमल विश्व मे बसने बार परमे- 
श्वर एक है, घढ़ सय पदार्थों को इकट्ठा रख, सब के अन्दर रह 
फर सब का सभ्याउन करता है। असे दमारे शरीर में जीव, 
बसे परमेश्वर अखिल विश्व मे प्रविष्ट है। 


रसास्वादनज्रसका चसना। मिध्रित-मिरा हुआ | 
योजन-आठ मील, अरयत्र-भद्र । ज्वासोदवास-सांस, प्राण । 
सचालनल्‍चछाना । प्रविध्चव्याप्त । 


६2 ्ः ने 


श्ट्ड 


१५ 
क्लिक करोड देकताए 


गुरुजी महाराज ? आप कहते हैं कि हिन्दूधर्म मे परमेश्थर 
एक है, तो तेतीस करोड़ देवता क्यों कहे जाते हैं ९ 

गुरुजी-परमेश्चर एक है, किन्तु उसके प्रकाश फे स्थान 
असंस्य हैं। इस विश्व के सूर्य, तारे और प्रथ्वी आदि अगणित 
पदार्थों में उसकी अगरणिव शक्तिया प्रकाशमान है। अतएव 
करोड़ों देवता हैँ, यह कहा जाता दै। 

सतिराम-गुरुदेव ९ विश्व के समस्त पदार्थों मे परमात्मा की 
शत्तियाँ स्फुरित हो रही हैं, इस भाव की एक सुन्दर फबिता मुमे 
याद आती दै १- 


विमल इन्दु की विशाऊः किरिणे प्रगाश तेरा दिला रही है॥ 
अवादि तेरी अनन्त स्राथा घागत को छीला दिखा रहो है ॥ 
हुम्दरा स्मित हो मित्ते निरसना बद्द देस सकता दे चन्द्रिका को | 
तुम्हारे हँसने को धुन में नदियां निनाद करती ही जा रहो हैं ॥ 


गुरुजी-यद केसा सुन्दर मात्र दै! वस्छुतः इंश्वर का, 
ऐश्वर्य विश्व की इन सब वस्तुओं में देसने मे आता है। उसका 
प्रतिविम्ब सभी पदार्थों में ममठकता दै। वह एक है ऊिन्‍्तु 
, अनेक रूपों से प्रकद हो रद्दा दै। इस बात फे समझ लैनेपर 


हि ९, 
हु 
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हिन्दूधर्म मे "्तेसीस करोड” देवता फ्यों कहे जाते हँ, इस प्रश्न 
का उत्तर छुछ कठिन प्रतोत नदों होता । ये देवता एक परमात्मा 
के ही अनेक रूप हैं। करोड फे लिये मूछ सस्वृत-शब्द “कोटि! 
है। कोटि शब्द, वां वा प्रफार के अथ में भी प्रयुकत होता दे । 
१२ आदित्य कह्दे जात हैं, १९ रद्र, ८ बस, और देवताओं के 
राजा इन्द्र १) और उत्पन्न हुई घस्तुगात्र के पति, स्पाभी, घजा- 
पति १, इस प्रकार मिलकर 3३ होने ६ । करोड़ 'कोदि!ः--वेवता, 
इस बाक्य का यह अर्थ दे कि देवताओं की घुछ संख्या ३३ है, 
अर्थात्‌ ये तेतोस प्रकार के हैँ। 

लड़के 'तेतीस करोड़ देवताओं, का यह अर्थ जानकर अच- 
स्मे में हुए और उन्हे यह साछ्म हुआ कि लोग इस बिपय में 
फितते अनभिक्ष हैँ। सब अपने अपने गन की शक्षाओं का समा- 
घान गुरुजी से कराने फ लिये उत्सुफ हुए। 


सअगश्निन्मों गिनि न जाय ।. निनाद-शब्द्‌ ! 

स्फूरितस्प्रक्ट होना । प्रतिविस्व-छाया । 

स्मितस्मुसक्यान । अभिश्षस्भजान | 
कक कु कै 


८ ६ ५ हक. पे छ 
प्छरसूपक्त-त्र ह्फ प्क्ष्णुए ख़्र 
६5 
रुद्र ( क्लिक ) 

रमाकान्त नाम का एक चतुर छडका था, उसने दूसरे दिन 
धर्मोपदेश शुरू होते ही एकदम गुरुजी से प्रश्न पूछा । 

गुरुजी | हमारे धर्म में शिव, विष्णु आदि जुदे-जुदे देवता 
कहलाने है, इसका क्या कारण दे ९ 

ग़रुजी--यह्द अच्छा प्रश्न पूछा गया दै। हम लोगों में कितने 
ही ऐसे कट्टर वेष्णव होते # कि जो ५शिव” शब्द का भी प्रयोग 
नहीं करते, क्योंकि उसमे शिव का नाम छे लिया जाता है। 
इसो प्रकार से बहुत से शैब भी पिष्णु की निन्‍द्रा करते देँ। यह 
बहुत खोटी बातद्दै। मद्गास प्रात मे कभी-फभी अज्ञान और 
स्वार्थ से शेव और बैष्णवों में बडे मूगड़े हुए थे। इस कारण 
अपने शास्त्रों सम शिव ओर पिष्णु की निन्‍दा के पिछले समय 
के मिछाये हुये श्लोक आ गये हैं, उन्हें हमारे कितने ही अज्नानी 
भाई शास्त्र सममते है। अप में तुम्दें इस सम्बन्ध में ठीक 
ठीक घात वतछाता हूं, पर विपय छुछ कठिन है, इसलिये ध्यान- 
पूवेंक सुनो :-- 

कुछ समय पहले मेंने तुम्हार सामने ईश्वर शब्द की 
, व्याख्या की थी, जो कदाचित्त तुम्हें याद होगी। “जिसमे से ये 

०१ 
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सब पदार्थ उत्पन्न होते है, जिसमें से उत्पन्न होकर जौदे है 
और जिखस के प्रत्ति जीते है, जिसमें प्रवेश करते हैं वह पर- 
मात्मा है ।” 


गतिरभर्ता प्र साक्षी नियासः शरणं सुहत । 
प्रभव। प्रठढयः स्थान निधान॑ वीजमवज्ययम्‌ | 
--भ्रीमद्भगवद्यीता अ० ९५ इलेफ १८ 


इस ज्याख्या में परमेश्वरसम्बन्धी तीन बात॑ डे (९) एक 
तो यह कि चह जगत्‌ का सृष्ठा है, और (२) दूसरी यह कि 
यह इसकी रक्षा करता है; और (३ ) तीसरी यह कि वह इसका 
संहार करता है, अर्थात्‌ अपने मे मिला छेता है। उत्पत्ति, रक्षण 
ओर संाहूर घा लय, इन तीन क्रियाओं को लेकर पमेश्वर के 
तीन रूप वर्णन करने में आते हैँ :-- 

( १ ) एक श्रद्मा, अर्थात्त जिस परमेश्वर में से यह विश्व 
बढ़ता है, उद्ति होता है और फछता है। 

(२ ) दूसरे विष्णु, अर्थात्‌ जो परमेश्वर इस जगत में 
आत्मरूप से प्रचिष्ठ दो इस जगत की रक्षा फरत्ता दे। रक्षा के 
निमित्त वह अवतार भी छेता है। 

( ३ ) तीसरे रुद्र, अर्थात्‌ लो परमात्मा प्रढय के तूफान 
ओर अप्निकेरूपसे इस जगत का संद्वार करता है, पर 
कितने दो कहते हेंक्ि यह जगत्‌ स्वयं द्वी तुफानरूप है, और 

षर 


ज्मू्ति 


यदि यह शान्त हो जाय तो जिसमें यह शान्त होता दै वह 
एक परसात्मा ही है। इसलिये रुद्र का ही दूसरा नाम शिव है, 
अर्थात्‌ जो संहार करता है; वद्दी सुख भी देता दै। फिर धुम्हें 
याद होगा कि वेद में जो अप्रि है, वह सच वस्तुओं को जलाकर 
भस्म कर डालती दे, पर साथ दी साथ घर-घर में बसकर सबको 
बह सुख भोदेतीदे। यह झुभ कल्याणकारी अग्नि ही शिव 
हैं। अप्नि की सीधी ज्वाला, वह्दी शिव की मूर्ति ( शिव-लिज्ञ ) 
हैं। अम्नमिकी ज्वाला के साथ घुएं की काली-पीछी लपर्टे, वे ही 
शिबजी की जटा हैं, अप्रि के पघारने की वेदी ( कुण्ड ) यह शिवजी 
की जलधारी है। और अप्लि में हवन किया हुआ घी तो 
शिवजी की मूर्तिपए पड़नेवाछा जछ का अभिपेक है। इस 
प्रकार से वेद की अभ्रिपृजा ही पुराणों की शिवपूजा है, और 
इसी कारण से शेवसस्प्रदाय में भस्म लगाने की इतनी महिमा 


दै । 


सूप्टा-रचनेवाला । संहार-नाश । 


बकरे कक न 





श्छ 
है जा श स्‍्क्‌ त्तः 
श्णफाक्ते ऋ्‌ए फ्त्ता 
त्वंहि नः पिता वसो स॑ माता शतक़तो। 
--प्रुग्वेद । 
अर्थ-हैं अनन्त और सर्वेव्यापी ईश्वर ! आप द्वी हमारे पित्ता 
ओर आप ही हमारी माता दो । 

कुछ दिन पहले गणपति-उत्सव हुआ था, उसके वाद नव- 
रात्रि फे दिन आये, और फिर विजयादशमी तो कल हो 
चुकी है, इसलिये सब के मन में गणपति, ढुर्गा और राम-राबण 
के नाम रम रहे थे। - 

गुरुमी-बालको | ब्रह्मा, विष्यु और रुद्र ( शिव ) ये तीन 
प्रथक-पृथक्‌ देवता नहीं, पर एक दी ईश्वर के तोन विशेषण वा 
मास है। यद्द तो तुमपर विदित दी दे कि इनमें से विष्णु और 
शिब की पूजा तो होती है, पर क्या तुमने ब्रह्मा की पूजा होते 
हुए देखी है ९ 

हरिलाल--नहीं महाराज | ऋहते हैं कि फैवछ अजमेर के 
पास पुष्कर नामक एक ताछाव दै, जिसके किनारे एक सुन्दर 
सफेद पत्थर की ब्रद्ा की मूत्ति दे, जिसकी पूजा होती है। 

गुरुजी - ठीक, पर मेरा कहना है कि तुम सबने थोड़े ही 

हि दिन पहले, प्रद्मा की वा जिस के नाम में ब्रह्म शब्द आता है, ऐसे 
पड 


गणपति ओर माता 


एक देवता की पूजा द्ोसी हुईं ढेग्गी है और स्थात्त्‌ तुमरमें से 
कितनों ही ने पूजा की द्वोगी । 

यह्द सुन सब वच्चे अचस्से मे पड गये और इस बात फो न 
सममने के कारण एक दूखरे की तरफ देखते छगे। 

गुरुजी-बचा तुमने थोड़े द्वी दिन पहले गणपति-उत्सव 
नहीं क्रिया था ९ यद गणपति-पूजञा ब्रह्मा व पश्रद्मणस्पति, इस 
नाम के देवता को पूजा है। परमेश्वर की स्तुति-बेद के मन्त्र, 
यही 'त्रक्! शब्द का अर्थ है। दमारे ऋषियों का मत दै कि 
परमेश्वर को स्तुति द्वारा ही इस जगत्‌ में हरेक वस्तु उत्पन्न 
होती है और बढती दे । इस कारण इस स्तुति के देवता “पद्मा” 
ही इस सृष्टि के कर्ता हैं / उनका वडा नास 'श्रद्मगस्पति' ( अर्थात्‌ 
प्रह्मा - स्तुतिरूपी वाणी फे- पत्ति, देवता )है। इन प्रद्मणम्पति 
को वेद मे एक जगह 'ग्र्णों का पति” गणपति, ऐसा विशेषण 
लगाया दै। इसलिये श्रद्मणस्पति गणपति कद्दछाये | ( गण-समूद ) 
अर्थात्‌ ईश्वर के स्तुतिरूपी वेद-मल्त्रों फे जो समूह--गण-उनके 
पति वे गणपति है। ईश्वर की स्तुति करने मे सब विज्नों का 
नाश होता दै। इसलिये दर एक झुम फामस करने फे पहले गणपति 
का पूजन था स्मरण करने मे आता दै। पुस्तक में भी पढलके 
अ्रीगणेशाय नम” अर्थात्‌ श्रीययपति को नमस्कार, यद छिसा 
जाता है। यागा में जानेपर उन्हीं का स्मरण किया जाता है, और 
विवाह, जनेझ आदि शुभ प्रसड्टों पर गणपति की स्थापन के 
पश्चात्‌ सब काम घुरू होता दै। वाणी के पति ब्रह्मणस्पति विद्या 

प्‌ 
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के देवता हैं। अतएबं गणपति भी विद्या के देवता हैं। इस 
कारण जब हम बर्च्चों को पाठशाला में बिठछाते हे तब हम 
विशेष रूप से गणपति ही का स्मरण करते हैं । 

हरिलाछ--गुझजी ! इसका निष्कर्ष यह है कि विद्या के देवता 
का स्मरण करने से सब धिन्न नष्ट होते हैं। यह कितना सुन्दर 
भाव है | 

गुरुजी - ठीक द। हमारे शास्त्र कहते है कि यदि ईश्वर की 
स्तुति कर और विद्या पढ़ें तो सब तरह की अड़चनें दूर हो 
जाती है। 

अब दूसरी बात सुनो । नवरात्रि में देवी फो पूजा हुईं थी । 
बह देवी तो परमेश्वर की विश्व में भ्राजमान्‌ शफ्ति है। उससे 
यह समस्त जगत्‌ उत्पन्न हुआ है। इसलिये उसे हम 'अम्बिका' 
अथवा “माताजी” भी कद्दते हैं। उस परमेश्वर की शक्ति 
तीन तरह की दहै- एक तो विद्या, जिसे सरस्वती” कहते है, जो 
इस विश्व में नदी की भांति बहती रहती है । दूसरी इस विश्व 
में फेली हुई सुन्दरता दे; जो ईश्वर का चिह है, जिसके कारण 
हमें ईश्चर का भान होता है, इस स्वरूप को हक्ष्मी! कहते हैँ । 
इसके सिवाय इस विश्व में सुन्दरता फे साथ जो विक़राछल रूप 
देखने में आता है, जो ईश्वर की प्रचण्ड शफ्ति सब पदार्थों का 
अक्षण करती दै, चह उसकी तीसरी शक्ति है। 

बालकों | घतछाओ कि बह कौन सी शक्ति दे ज्ञो सारे 
पढ़ाथों का भक्षण करती है ? 

घ६द 
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हरित्यक्ू-काछ । 

गुरुजी-ठीक। तो सब जगतू को भक्षण करने के लिये 
मुद्द फाडकर पड़ी हुई इस प्रमु की तीसरी शक्ति का नाम काली! 
वा “चण्डी? हे, किन्तु जेसे रुद्ध शिवरूप भी हे वैसे ही 'काली! 
भी 'गौरी? हद ( गोरे शिव की पत्नी, महूलकारी परमेश्वर कौ 
श्येत उज्यल शक्ति )। 

इस प्रकार महाकाछी, महाल्क््मी और महासरस्वती, ये 
तीन प्रभु की शफ़्ति के रूप हुए, और ये शिव वा रुद्र, विष्णु और 
प्रह्मा इन तीनों की तीन शक्तिया, कही जाती हैँ। जहा, यह 
चाणी के देवता और उनकी शक्ति सरस्वती चाणी की देवी है. । 

जगत्‌ में व्याप्त विष्यु की पत्नी लक्ष्मीजी हैं। वे सुन्दरता 
की. मूत्ति है, और सहार करनेवाले ईश्यर रद्र वा महाकालेश्वर, 
उनकी पत्नी महाकाली सब पदार्थों का भक्षण करनेवाल्धी 
शक्ति हूँ। 

हरिलाल-दगुरुजी । महाक्राली को सिंह वा व्याप्रपर निठाते 
है। इसका कदाचित्‌ यह कारण हो सकता है किय सबका 
भक्षण करनेवाली शफ्ति हैं । 

गुरुजी--ठीक यददी बात हैं। ओर सरस्वती को हस पर 
बिठाते हैं । फवि छोग कहते दे कि 8स मोती चुगता दे, दूध ओर 
पानी को ज्ुदाकर उसमे से दूध पी छेता है और पानी छोड दवा 
है। इसी प्रकार सरस्वती अथवा विद्या, जो वस्तु सुन्दर ओर 
सद्य द्वोती है, उसको प्रदण करती दे और जो गोटी और मली 

ण्छ 
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होती दै उसे छोड़ देती दै। लब्ष्मीजी का गण उल्लू भी दै। 
जिसका अर्थ यह है कि फेघल छक्ष्मी ही के धपासक धन के मर्द 
में अच्धे हुए रहते है । 
निष्कर्षम्सार आजमानुरप्रसाशसान + 
व शक शक 


श्ह्ल 
च्स्च्त्ार 


गुरुगी--बालको ! उस वाल्पुस्तक में “चन्द्रमा! को कविता 
फ्या बह हुम्दें याद दे ९ 

चहुतों को बह मधुर कबिता याद थी, इसलिये उनमें से 
बोला+-- 

रमाकास्त- गुरुजी | में घोलेगा-- 


“माई मोदि चन्दा प्यारोदे री 
अन्दा प्यारो दे रो माई मोहि घन्दा प्यारों दे रो 
नो लखन तोरे बीन गन ते गोदी में भरदे रो 
माई भोदि बन्‍्दा घप्यारों दे री” 
घू८ 


अवेतार कर 


+े 


बालक ने यह कविता गाई। गुरुजी ने कहा-#बस, अब 
यह कहो कि वह चन्द्रमा को गोदी में रखकर उससे खेलाना 
क्यों चाहता था ९-- 


कान्तिछाल--चन्द्रमा एक बहुत ही मनोहर वस्तु दै। 
गृरुजी- तो कहद्दो, यदि ईश्वर भी तुम्दारे समीप हो तो तुम्ें 
अच्छा लगे दा नहीं ९ 


राघाकान्त--फ्यों न अच्छा छगे ? यदि वह देख पड़े और 
उसके साथ बातचीत हो सके तो कैसा अच्छा हो ९ 
गुरुजी- विचारचन्द्र | तुम क्या कहते दो ९ 


विचारचन्द्र-जो राधाकान्त कहता दे, ठीक ही है, पर 
ईश्वर किस रीति से देखा जा सकता है, उसके साथ बातचीत 
कैसे हो सकती है ? वह कुछ इस मेज वा इस बृक्ष के सदृश 
नहीं, जिसे हम अपनो .दृष्टि से देख सके और वात-चीत 
कर सके। 

गुरुजी--ठीक, अब मेरे दूसरे श्रश्व का उत्तर दो।' ईश्थर 
कहां रहता द्वोगा ? अपने पास वा दूर ? 


विचारचन्द्र-बह दसारे समीप और हम से दुर भी रहता 
है दूर से दूर तारों में ओर समीप से समीप हमारे हृदय में 
डसका वास दै। कयि दुलपतराय की सुन्दर कविता का 
यही भाव है ः-- 
जद 
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आस पास आकाश महेँ, अन्तर महेँ आभास | 
पात पात में पाइये, विश्वपति को वास ॥ 
सर्बतः पाणिपाद तत्सबेतो5ल्षि शिरो मुखम्‌ | 
स्वतः श्रुतिमल्लोके सर्वमाबृत्य तिष्टति ॥ 

>-भीता आ० १३ श्लो० ११ 


अर्थ-उसके सब ओर हाथ पेर हैं, संघ शोर शाँख, 
सिर और मुंह है, सब ओर कान है, और वही इस छोक में 
सबको व्याप रहा है। 
ईशावास्य मिद्मत्र यत्किश्य जगत्यां जगत्‌। 
+यजुर्वेंद अ० ४० मन्त्र १ 
अथे--इस संखार में ऐसा कोई स्थान वा वस्छ नहीं है, 
जहां ईश्वर प्याप्त नहों । सर्वेत्र ईश्वर व्यापक है । 
एशंजी--तो वह फ्यों नहीं देख पड़ता ९ 
विचा रचन्द्र-कारण यह कि उसका शरीर नहीं। 
गृहजी-शरीर दो तो क्या बह देखने में आगे ९ 
विचारचन्द्र-हाँ, महाराज | 
गृहजी-छेकिन मेरा तो शरीर है ही, में तुम्हें कहां मज्र 
आता हूँ १ 
विचारचन्द्र-यह आप दिखाई तो दे रहे हैं। 
गुरुजी--यदद तो मेरा शरोर दिखाई देता है। * 
है आओ 


अवतार 


विचारचन्द्र-लेकिन शरोर में आप है न! 
गुदजी-लो इसी प्रकार समझो कि इस विश्वरूपी शरीर 
में भी ईश्वर निवास करता है और इसलिये वह दूर से दुर रहता 
हुआ हमारे समीप से समीप है । डसका समीप आजा ही उसका 
अबचार, अर्थात्त नीचे उतर कर आना है। किन्तु इस विश्व 
में उत्रकर आना तो उसका सामान्य अवतार है, पर इसके 
सिवा उसके कितने ही विशेष अबतार भी होते हेँ। प्रभु इस 
विश्व के कप-कण में व्याप्त है, तथापि हमारे ऐसे साधारण 
ममुष्य उसे देख नहीं सकते, लेकिन जब वह अमुक पदार्थ में 
या अमुक् मनुष्य में प्रगट होता है; तथ हम उसे तुरन्त पहचान 
सकते हे । 
चुन्नीलाल--गुरुजी, वे पदार्थ वा भनुष्य कहाँ होंगे, जिन 
में हम प्रभु का अचतार देख सके ९ 
गुरुमी--इस विश्व में जो जो वस्तु सुन्दर, प्रवापी और 
कल्याणकारी वथा अद्भुत शक्तिशाली द्वों, उन सभी में। 
चुन्नीलाल--तो जगत्‌ के सभी बड़े-बड़े पुरुषों में प्रभु का 
अवतार दे ९ 
गुरुजी-हा । 
विचारचन्द्र-लेकिन उनमें तो बहुत से दुप्ट पुरुष भी द्ोोते हैं । 
गुदजों--ठीक, लेकिन दुष्टता में चड़प्पन नहीं। बड़प्पन 
जगत के कल्याण करने में है। अपने न्याय से, ज्ञान से, प्रेम से, 
, उपदेश से इत्यादि बहुत रीति से जो दुनिया पर उपकार करते 
६% 


हिन्दूधम प्रयेशिका 


हैं, उनमें इश्वर का अवतार समझना चाहिये। ईश्वर छुछे 
ऊँचे आकाश में घठा हुआ इस जगतू को नहीं चलाता; वह 
तो दमारे अन्दर बसकर काम करता दै। भगवदगीता में 
भगवान्‌ कृष्ण कहते हैं कि जब-जब धर्म का हास होता है और 
अधर्म उठ खड़ा द्ोता है, तब-त्व में सत्पुरुषों के रक्षण करने 
के लिय्रे और दुष्टों का नाश करने फे लिये, और इस रीति से 
धर्म को फ़िर स्थापन करने के लिये अवतार लेता हूं। उस 
समय में भनुष्य-लीछा करता हुआ दिखाई पढ़ता हूं । 

जगतू का रक्षण करना--यह्‌ फाम विष्णु भगवान्‌ का है। 
इस कारण प्रायः विष्णु के ही अवतार माने जाते हूँ। ऐसे अब- 
तार दुस क्रथवा ( दूसरी संख्या फे अनुसार ) चौवीस कहे गये 
हैं। उनमे से कितने ही तो परमेश्वर के स्वरूप समझाने के 
लिये बनाये हुए दृष्टान्त है, जैसे कूर्मांचतार ) फछुआ जेसे अपने 
अह्ज को भीत्तर खींच लेता है और फिर फैला देता दे, उसी प्रकार 
से परमात्मा भी सष्टिछप्री भद्ग को अपने ही में संकुचित कर 
हेता दै और फिर उसे फेछा देता दै। कितने ही अवतार जगतू 
के छिये सिफे ज्ञान देने बाढे महापुरुष हैं, जेसे क्रूपमदेव, कपिल, 
बुद्ध/ किसने ही छुष्टों का हनन कर जगत्‌ की रक्षा करने के 
डिये हैं, जैसे नरसिंह, परशुराम, राम और कल्कि, और कितने 
हो ज्ञान ओर रक्षण दोनों ही के निमित्त होते हैं, जैसे ऋष्ण । 

शक न ्कू 
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भर्क्तों की अभिलापा पूर्ण करने के लिये प्रमु अपनी माया 
से लीलामय शरीर घारण किये हुए दिसाई देते हैं। ज्ेसा कि 
गीता में लिखा है :-- 


अजो5पि सन्नब्ययात्मा भूतानामीश्वरोउपि सन्‌ |, 
अक्ृतिं स्वामधिष्ठाय सम्भवाम्यात्ममायया ॥ 
-गीता अ० ४ हो० ६। 


अर्थ--में सर्व प्राणियों का स्वामी और जन्म रहित हूं। 
यद्यपि मेरे सर्वव्यापी आत्मस्वरूप में कभी भी विकार नहीं 
होता, तथापि अपनी ही प्रकृति में अधिष्ठित द्वोकर में अपनी 
साया से जन्म लिया करता हूँ । 
सिप्णु के सब अवतारों में राम और कृष्ण, ये दो. अववार 
मुख्य गिने जाते हैं। नारायण, बासुदेव श्यादि नामोंसे भी 
विष्ण का भजन होता दै, किन्तु वेष्णव पथ का अधिक भाग 
शाम अथवा कृष्ण के नास ही से विप्णु का भजन करता है 
बसुदेव के पुत्र बासुदेव--कृष्य इस प्रकार का एक अर्थ है । 
. किन्तु ईश्वर रूप से जब इसका अर्थ प्रदण करना दोता है 
श्रे 


हिल्दूघम्म प्रवेशिका 


प्राणिमान में बसमे बाछा, प्राणिमात्र को बसाने बाला, और 
उसमे दीप्रिमान, प्रकाशमान परसात्मा, यही इस वामुदेव शब्द 
का अर्थ होता दै। 
राम-प्राणिमात में रमण फरने वाले और उसे रमाने बाछे 
प्रभु का नाम्न राम दै। राम दशरथ राजा पे पुत्र और सोता क 
पति थे। यहद्द त्तो उनका स्थूल अवत्तार-हूप था। दस अवतार 
का चरित तुम सबने वहुत बार पढा और सुना होगा, किन्तृ 
उस अम्तव को पीफर फिसे परितृप्ति द्वोती है ? अतएव,हुम उस 
चरित्र का सक्षेप में फिर स्मरण करं। रामावतार में रह कर 
प्रभु भे पिता वे. वचन का पालन किया । भरत को राजसिं- 
हासन सोप फर. स्वयं सीता और लक््मण फे साथ वे वन में 
गये। ज्ञ३ रावण सीता को पश्चयटी से ले गया, तथ उनकी 
खोज में पे दक्षिण की ओर चछे, जद्दा सुप्रीय और हनुमान ये 
साथ उन की मेत्री हुई! हनुमान सीताजी क्री पोज के छिये 
भेणे गये । वे समुत्र पार कर छड्ढा मे पहुंचे, जहा अशोकपा- 
ढिका में, रात-दिन निरन्तर रामनाम की रटना करती हुई 
सीताजी को उन्होंने देखा | उनसे मिल कर हनुमान पीछे छोटे 
ओर सीताजी का सारा छत्तान्त राम को कह सुनाया | समुद्र 
पर पुर वाधकर रास अपनी बानर-सेना के साथ छड्ठा में उत्तरें 
शांवण के साथ युद्ध किया, रावण को मारा, रावण के भाई 
विभीषण को गद्दीपर विठाया और सीता को छे अथोध्या को 
वापिस आये। बहा स्याय से और प्रजा को सुखी रखकर उन्होंने 
द्ड ध 


राम और कृष्ण 


राज्य किया, और समय पाने पर थे स्वधाम की ओर. प्रस्थित 
हुए। एक बचन, एक पत्नीत्रत, धेय्ण॑, न्याय और प्रजारखन, 
इन गुणों के लिये रामावतार प्रसिद्ध है । 
कृष्ण--जब कभो धर्म को अबन॒ति और अधर्म का उत्थान 
होता है, तब साधु पुरुषों की रक्षा के लिये और दु2 पुरुषों के 
विनाश के छिये जिसने अवतार लिया, उस प्रभु का नाम कृष्ण 
है। उनके अवतार सम्बन्धी जीवन के तीन भाग है--एक तो 
गोकुछ के कृष्ण, दूसरा द्वारिका के क्रप्ण/और तीसरा अज़ु न के 
सखा, कुरुक्षेत्र के युद्ध में उनका सारथी घनना और ऐसी विपम 
अबस्था में उन्हें उपदेश देना। परमात्मा को सच्ची भक्ति जैसी 
गोपियों के प्रेम में थी वैसी क्रृषियों के यज्ञ में भी न थो, जैसी 
स्त्रियों में थी, बेसी पुरुषों में न थो, जो अनेक देबताओं को 
उपासना से उत्पन्न नहीं हो सकती थी, वद अनन्य भक्ति 
एक प्रभु के शरणागत होने ही से हुई। ग्रोकुल में श्रीक्ृषप्णणी 
१६ बर्ष की आयु लक रदें। उतने समय में वहाँ फे गोप और 
गोपियों के साथ अनेक प्रकार की बालछीला करते रहे, 
जिस को रासछोला भी कहते हैँ ॥ यथा-गाना, बजाना, 
खेलना, कूदना, नाचना और स्वांग बनाकर विनोद 
करना और मह-कुश्ती आदि व्यायाम करना, गो-चराना 
आदि यही गोकुल-छीला के उपदेश हूँ। ढारिका में राज्य 
स्थापित कर यदुबंशियों की राज-सत्ता चारों ओर फेछायी, 
- गृहस्थाश्रम फे धम्मों का पालन किया, जराससन्ध आदि 
५ ्ज 


हिन्दूधम्म॑ प्ररेशिका 


अस्यायों .राजाओं को मारकर अनेफ राजाओं को पन्‍दीगृद्द से 
हुड़ाया इत्यादि, ये सब दुत्तान्त कृष्ण फे द्वारिका के राजजीवन 
के हैं। पाण्डवों के साथ सम्बन्ध और स्नेह के कारण दुधि- 
प्लिर फे राजसूय-यज्ञ में मेहमानों के पाद-प्रक्षाउन का कोम 
विनय-भाव से आपने अपने ऊपर लिया। कौरव पाडवों फे 
युद्ध के पूरे, जातक हो सके, युद्ध न दो तो अच्छा, ऐसा विचार 
ठानकर दुर्योद्न को समझाने वे स्वयं गये! दुर्योद्दन मे न 
माना; युद्ध की तैयारियां हुई । 
दोनों सेनायें एक दूसरे के सम्मुफ़ सज-धजकर तैयार हुई", 
कण अजु न फे सारथी वने। किन्तु जिम घड़ी उन्हों ने अर्जुन 
का रथ कौरव सेना के सामने छाकर सड़ा किया, स्योंही अजुन 
अपने बन्धु-बान्धवों को, ब्द्ध गुर और स्पजनों को युद्ध के लिये 
डद्यत दे युद्ध से पारइमुख होने छग्रे। उनकी छात्ती कांप 
उठी; धलुप हाथ से गिर पड़ा, शरीर मे पस्रीना छूट निकछा। 
: बे कृष्ण से हाथ जोड कर पूछने लगे, ५८भगवन्‌ | इन सगे-सम्ध- 
न्थियों के सामने शस्त्र कैसे उठाया जाय ९ उठाऊ॑ तो 
पाप दोगा, छुदुम्म का क्षय होगा, और लड्कर भी में 
जीतूगा ही, इस बात का भी मुझे कुछ भरोसा नहीं! अत 
जेंसर तुस कद्दे, वेसर करूँ । क्या में झड़ वा न लड १ 
मुझे तो छुठ भी नहीं सूक पडता” । उस समय ओकृप्ण ने 
अजुन को एक ऐसा विशाल फपदेश दिया कि जिसमे 
सब धर्मा का समावेश दो जाता है। बह उपदेश भश्रीमद्भग- . 
६६ 
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बद्गीठा के नाम से प्रसिद्ध हे और हिन्दूधर्म फे सभी आचार्य 
और गुरुओं ने, चादे वे शैब अथवा वेप्णव हों, इसका बहुत द्वी 
आदर किया द्वै। इसमें ज्ञानयोग, भक्तियोय और कर्मयोग 
का संक्षेप में बड़ी अच्छी रीति से वर्णन किया गया है। यूरोप, 
अमेरिका आदि देशों के भी बिह्वान्‌ छोग इसको बड़े प्रेम से 
पढ़ते हैँ, इसलिये समस्त संसार मे गीता की ख्यात्ति हो गई है । 

हिन्दू छोग तो श्रीमहगवद्गीता को वेद और उपनिपदों का 
सार मानते हैं। ओर आश्चर्य यह है कि सनुष्य जितना गीता 
का भनन करता है, उतना द्वी अधिक उसको नये ज्ञान का अमु- 
भव होता रहता है। इसीलिये भिन्न-भिन्न बिद्वानों ने इसपर 
दजारों ही टिकार्य रची हैं। यह सभी टीकायें अपने-अपने 
ढंग की हैं, किन्तु वत्तमान समय में जो टीका “गीता-रहस्य" के 
नाम से प्रसिद्ध हिन्दूधमं-तत्ववेत्ता और देश-नेता छोकमान्य 
पण्डित बालगह्लाधर तिलक छारा बनाई गई है, बह तो एक 
अद्भुत टीका बनी दै। अस्येक हिन्दू का परम करत्तेब्य दे कि 
गीता की एक प्रत्ति अपने पास अवश्य रखे और संसार में भी 
गीता का प्रचार करे तथा करावे । 


घन्दीगृहस्-्मेल, कारागार अनस्य>तन्मय प्रक्षाटनर-धोना। 
के कै न्क 


० 
चर फुरुपएर्थ 


गुरुजी-बाछफो ! प्रारम्भ में निश्चय की हुई अपने धर्म की 
स्थाझया तो तुम्दें याद होगी ९ 

परमेश्चर को समझना, उसका भजन करना, उसके इच्छा- 
सुसार काम करना, जिससे अपनी और सब की आत्मा का 
अला द्वो-इसका नाम “घर्म' है। दिन्दूध्मे भे परमेश्वर के 
समभने और भजमने के लिये उसका स्वरूप केसा माना गया 
है, यह में बता चुका हू'। परमेश्वर केसे कर्म करने से प्रसन्‍न 
रहता दै। इस विपय में अब थोड़ा विचार करें। 

सुबोध--फेसे कास किये जाय॑ कि ईश्वर प्रसन्‍न रहे ? यदि 
यह्‌ आप मुझ्क से पुर तो में गद्द कहूँगा कि नीति के अजुसार 
ब्यचहार करने से ईश्वर सन्तुष्ठ होता है।.. 

गुरुजी--तो नीति क्या है १ 

बोध--सच बोलना, विश्वासपात्र बनना, किसी का 

भकछ्ता करना इत्यादि! 

गुरुजी--ठीक, इस विपय पर आगे चलकर और पिशेष 
ब्रिचार करेंगे! किन्तु इसके साथ कोई छुम से यह पूछे कि 
कमाना भला है या घुरा, तो तुम फ्या कहोगे ९ 

सुकोध--कमाना भव्य ही है, उद्योग करना और शेसा 
कमाना, ये बातें प्रामभाणिकता के साथ होनो चाहिये। 

ह८ 


चार पुस्पार्थ 


गशुरुजी- यदि कोई फिर तुम से पूछे कि क्या धन कमा- 
कर सुख भोगना चाहिये वा नहीं, तो तुम क्या कहयोगे ९ 

सुबोध - बेशक, सुख भोगना उचित दे, किन्तु निरुधमी 
रद कर; धनोपाजन के विना। सुस भोगना ठीक नहीं. और न 
ऐश-आरास ही करना उचित दे । 

गुरुजी-फिर कोई यदि तुम से पूछे कि क्या अर्थोपा्जन और 
सुव्ोपभोग के साथ ईश्वर-भक्ति और कुछ परछोक का विचार 
करना बचित दै वा नहीं, तो तुम क्‍या कहोगे ९ 

सुबोध--महाराज !* यह तो डचित ही है । 

गुरुजी--अब्र सुनो, तुम आज़ दिन्दूधमंशाश्ल के एक बढ़े 
सिद्धान्त को साधारण विचार करते-करते सीख गये । बह यह्द 
कि चार पुरुषार्था फे सिद्ध करने और यथासम्भव इन चारों 
का एक दूसरे के साथ मेल करने में मनुष्य के जन्म का सार्थक्य 
वा प्रयोजन है। बे पुरुपार्थ धर्म, अर्थ, काम और मोक्ष है। 

(९) धर्म--अर्थात्‌ नौतिनियम, यह करना चाहिये, 
यहू न करना चाहिये, इस तरह की आत्ाय, जिनपर जन- 
समाज स्थित दै। 

(३) अर्थ--अर्थात्‌ धन, जिसके उपाजन में भन्ुष्य 
दिनरात दौइता-फिरता है। 

(३ ) काम--अथांतू कमाना, सुखोपभोग की इच्छा ) 

(४) मोक्ष--अर्थात्‌ बन्धन से छूटना । इस संसार में 

दर्द 


# 
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हम जिन अज्ञान, दुःख और पाप से परिवेष्टित हैं। उनसे छूटमा 
दी मोक्ष है। 

बीरेन्द्र- गुरुवर ! क्या हस धर्मानुसार चलने से पाप और 
हुःख से न छूट सकेंगे ९ 

गुरुजी--अवश्य छूट सकेंगे, यदि हम धर्म शब्द को विशाल 
अर्थ में समक कर तदनुसार चछ तो छूटना सम्भव दै। सदि 
धर्म अथवा नीतिनियमों को ही हम समझ कर ्ेठ रहें और , 
सत्कर्म, आचरण तथा परमेश्वर का विचार और उसकी भक्ति 
इत्यादि बड़े-बड़े विषय छोड़ दें तो मोक्ष कैसे सम्भव है? 
इसके बिना अपना भनुष्य-क्षीवन व्यर्थ ही समकना चाहिये ! इस 
छिग्रे हिल्दू-घर्म शास्त्र में धर्म के उपरांत मोक्ष माना जाता दै। 

बीरेन्द्र-शुम्देव ! तो यह चौथा पुरुषार्थ सबसे उत्तम दै | 

गुरुजी--दां, किस्तु वह पहले पुरुषार्थों फे विना हो नहीं 
सकता। परमेश्वर की भक्ति, परमेश्वर का ज्ञान, घर्म और 
नीति के बिना हो नहीं सकती। इसलिये धर्म सब क्रा आधार 
है। अर्थ और काम ये भरी पुरुषार्थ हे-क्योंकि पेसा कमाने 
और सुखोपभोग करने से परमेश्वर नाराज नहीं होता-तथापि 
इन दोनों को धर्म और मोक्ष के अधीन रखना चादिये। 

निरुचमो--ड्चमरद्दित, कुछ कार्य न करना 

उपार्जन-कमाना । परिविश्वि्यैंघा छुआ + 

रे क्र न्कः 


कम 
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च्र्र क्या 
च् रह 


गुरुजी --बालको ! छुम इतना तो समझ गये होगे कि जब 
हम घम, अर्थ, काम और मोक्ष, इन चारों को रूक्ष्य मे रस 
कर चलेंगे, तभी हमारा जौवन पूर्णरूप से सार्थक छोगा। 
छरेकिन यदि कोई तुमसे पूछे कि धर्म क्या वस्तु है, धर्म का 
केसे उपार्जन करना चाहिये, सुसोपभोग फेसे करना चाहिये, 
ईएबर का अनुभव किस रीति से होगा, इत्यादि, तो तुम क्या 
उत्तर दोगे ९ 

आनन्द-हम छुछ थोड़ी बात कह सकते हैं, किन्तु इन 
प्रश्नों का यथोचित उत्तर हम न दें सकेंगे। विद्या के पढ़े बिना 
ये सब बात॑ ठीक-ठीक समम में नहीं आती ! 

ग़ुरुजो--ठीक, विद्या ही उन पुस्षाथों की सिद्धि का मूढ 
है। विद्या के बिना कुछ भी नहीं हो सकता, इसलिये देश मे 
बहुतसी पाठशाल्ायें, शिक्षक और उपदेशक होने चाहिये। 

छेकिन बालकफो,--ईश्वर न करे ऐसा छो--मान लो, इसी 
क्षण हमारी पाठशाला में छुटेरे अकस्मान्‌ आ घुर्स तो ९ 

सूर्व्णदेव--पर छुटेरे केसे आ सकते हैं, राजा हमारी रक्षा 
करता दै। उसके नियत किये हुए पुलिस-विभाग का यह 
कत्तेब्य दे कि वह छुटेरों को पकडें और सजा करावे | 


जी 
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गुरुजी - पर यदि छुटेरे शस्त्र छेकर मारने आये तो ९ 
सूर्स्यदेव-जदहांतक हो सके उन्हे पकड़ना चाहिये, नहीं तो स्‍ 
फिर मारना चाहिये। 
गुरुजी -ठीक ठो इसना ध्यान में रखो कि जन समाज 
में जेंसे विद्वान गुर और उपदेशकों के एक वर्ग की आवश्यकता 
है, बैसे द्वी प्रभा की रक्षा करनेवार्लों का दूसरा वर्ग 
होना चाहिये | 
रेकिन यह कहो कि पाठशाला के गुरु और पुलिस विभाग 
के निर्वाह के लिये धन चाहिये, बद कहा से मिले ९ 
चन्द्रकान्त--( विचार कर ) सरकार हमारे पास से जो 
कर हेती है, उसमें से पेसे दे । 
गुरुजी-यदि छोगों के पास पैसे द्वी न हों तो ? 
चन्द्रकानत -- यदि हम पढ़ें और उद्योग करें तो क्या हम 
अपने प्रत्रापी राजा की छुत्रच्छाया मे वस कर धनोषाजेन नहीं 
कर सकते ९ हे 
गुरुजी - तुम्हारा उत्तर एक तरह से ठीक है, लेकिन यदि 
लोग केवल कर देऊर बेठ रहे और राजा सिफ रक्षामात्र करे 
तो इतने से क्या बड़े-बड़े विद्यालय, औपधालय, रेल, धमेशालाये 
इत्यादि जो सार्वजनिक हित और आराम के लिये अनेक 
साधन चाहिये, वे पूरे पड़ सकने है ? हममें से कितने ही खेतों 
में सुधार कर, नये नये कछाकौशलठ निकाछक कर, तथा देश- 
परदेश मे व्यापार चछाकर यदि खूब धनोपाजेन करें और : 
छ्२ 


कं. 


चार घर्ण 


उस धन का छोगों की भलाई मे उपयोग दो, तभी हम सुफ्त से 
जीवन व्णत्तीत कर सकते हैं। इसलिये जन-समाज्ञ में इस 
तरह का काम करनेयाले कितने ही धनवान ओर धन कमाने- 
चाले पुरुष अवश्य होने चाहिये। यह जन-समाज का तीसरा 
चर्ग है। 

अब यद्द कद्दो--ये धमनान छोग तो घन पेदा करते हैं, पर 
दुनिया मे यदि मजदूर द्वी न हों तो क्या धन रेद्ाा द्वो सकता 
है? 

शरमानाथ -नहीं | में एक वार एक बड़े कारणाने में गया 
था। वहा मेंने मजदूरों के कुण्ड के-मण्ड देसे। थे ही लोग 
करोड़ों रुपयों का सामान बना रहे थे । 

गुरुजी-ठीऊ, मजदूर जन-समाज का चौथा वे दै। पर 
यह ध्यान में रपना चाहिये क्रि यदि छोहे के डालने और बिजली 
के पैदा करने की विद्या सिसाने वाछे पण्डित न हों, रक्षा करने 
के छिये कोई राजा न दो ओर कारफानों के धनवान मालिक 
भी न हो, तो निचारे मजदूरों को जीविका भी भुश्किक से 
मिछेगी । इसलिये सचमुच जन-सम्राज मे इन चारो बयां को 
आवश्यकता है ] 

अतएव हिन्दू-धर्भशास्त्रकारों ने जन समाज के »चार वर्ग 
बनाये है, जो “वर्ण” कहलाते हैं। ये चार वर्ण इस प्रकार से है-- 

(१) ब्राल्मण--जिनका विशेष कास टिद्या पढ़ना; 
पढाना और धर्म का उपदेश करना है। 
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(२) क्षित्रध--मिनका विशेष काम प्रजा की रक्षा करना 
और युद्ध में लड़ना दे । 

(३) बैईय--जिनका विशेष काम खेती, पशुपालन और 
ग्यापार आदि साधनों से धन उत्पल्न करना हैं । 

(४) शुद्र--जिनका विशेष काम सजदूरी करना और 


सेया करना है। 
सार्वजनिऊक-समी के लिये, वा सभो से सम्बन्ध रखने वाला । 


जनसगाज<ममुप्यों का समुदाय । 
६2 चैः हि आ 


ब्द्‌ 


_च्प्र कर्ण 
२ ख 
प्रजनाथ--गुरुजी कहते हैँ कि प्रचीन समय में हमारा 
समाज एक रूप था और फिर काहछाल्तर में उसमें ब्राह्मण, 
क्षत्रिय, वैश्य और शूद्र, ये चार विभाग पड़ शये, यह क्या 


सच है 
गुरुजी -ठीक । जबतक जन-समाज सादी स्थिति में 


रइता दे तबतऊ एक मलुप्य अनेक घन्धे कर सकता है, लेकिन 
जेसे-जेसे जनसंडया बढ़ती जाती है और नई आवश्यकताएं उत्पन्न 
होती है वंसे-वेसे धल्ये भी बढ़ते जाते दूँ। मांव में धनिये की 


छ्ड 


चार वर्ण 


दूकानपर आदा दाछ विकवो दे, वहीं कपड़े के चार थान भी 
पड़ें होंगे और एक खाने में पत्थर के वर्तन भी रखे होंगे। परन्तु 
शहर में इन सब की दुकानें अलूम-अछूग होंगी। छोदे की 
ईजाद के पहले हल बनानेवाछा क॒दाचित्‌ बढुई होगा, छोदे की 
ईंजाद के बाद छुछ दिन छुद्दार का काम बढुई ऋरता रददा होगा, 
पर अस्त में लुद्दार के काम के बढ़ जाने से बढ़ई और छुद्दार के 
पेशे जुदें हो गये। इस प्रकार एक में से अतेक धन्धे घन गये 
ओर जन-समाज के वा बंधे । मूल में एक ही बणणे-धय। यही 
मद्दाभारत और भागवत आदि पुस्तकों में उल्लेख दे । 

देवदृत्त--किल्तु, गुरुजी, कहते हैं कि बेद में यह कहा गया दै 
कि ब्राह्मण मुख है, क्षत्रिय वाहु है, वेश्य जांघ है, और शूद्र पेर 
है। इसका अर्थ क्या दे? 

गुरुमी-इसका अर्थ तुम नहीं समके। इसका अर्थ यह 
नददीं कि इन्हें एक दूसरे से जुदा सममना चाहिये, इसके विप- 
रीत इसका अर्थ तो यह दे कि सब एक द्वी सहापुरुष परमात्मा । 
के अवयब हैं। एक शरीर में एक अवयब चाहे ऊँचे स्थानपर 
हो वा नीचे स्थानपर हो, लेकिन इस कारण किसी को निकम्सा 
न॑ समझना चाहिये, वल्कि उसे एक ही परमेट्टवर के शरीर के 
अवयबव के समान देखना चाहिये। 

चन्द्रशेपर--( आश्चर्य के साथ ) तो गुरुजी ! ऐसा अर्थ 
करना चाहिये कि ये सब वर्ण एक हैं, किन्तु लोग तो ऐसा अर्थ 
करते दूँ कि सब जुदे-जुदे हैं। कैसा अज्चान ! 
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गुरुती-यथार्थ दै। सुम ही विचारो, कि यदि ऐसा न 
होता तो यह बात पुरुषसूक्त में-जो मुख्यतया परमास्मा के ही 
विपय में हे--किस लिये रखो जाती ९ किन्तु तुम्हारी समझ में 
कुछ फेर रहा है, इसे में निकाहना चाहता हूँ। सब एक नहीं, 
किन्तु सब मिलकर एक डै--सब एक शरीर के अवयव हैं! 

देवदतत-गुरुजी ! तो हिन्दू-धर्म फे अनुसार जन्म से फोई 
वर्ण ऊंचा नहीं ९ 


गुरुती--धर्मानुसार नहीं है। अपनी योग्यता के कारण 
छोक में वे अंचे-नीचे गिने जाय॑, किन्तु धर्म तो यही मानता दै 
कि वे सब एक परमात्मा के अवयव है। ओर इस कारण वेद- 
मन्त्र हमें कहता है कि भाइयो, तुम्हारे मे ऊँच-नीच के भेद अपने 
काम के अनुसार पड़ गये हैं, पर यह सकम छो कि सब एक दी 
महापुरुष के अह्ठछ हैं। ( यद्द छन, जुदे-जुदे वर्ण के दोते हुए भरी सब 
विद्यार्थियों का ऊच-नीच का अभिमान जाता रहा )। 


हरिकाल--गुरुजी | अब मेरा सिर्फ एक बात का प्रश्न है। 
हिन्दू-धर्मशाल्ष के अनुसार क्या ब्राह्मण-कुछ मे जन्म लेनेवाछा 
ब्राह्मण दोता दे अथवा विद्धान्‌ और विद्या पढ़ानेवालछा प्राह्मण 
है? 

गुरुजी-मूल में तो कम्मे और शुण के अछुसार ही विभाग 
पड़े थे, अर्थात्‌ घन्चे फे कारण जन-साधारण में विभाग पड़े, 
किन्तु सारा जन-समाज एक ही धन्धे पर आरूढ़ होकर देश का 

जद ५ 


चार वर्ण 


दित विगाडदा दै, जेसे वौद्धकाल मे हज़ारों स्त्री-पुरुप बिना कुछ 
बिचारे मिक्षु और भिक्षुणी वन गये । 


क्योंकि उसके पहछे छोग सासारिक भोग भे बड़े आसक्त 
और ऋ.रचित्त द्ो गये थे, इसलिये बुद्ध को चैराग्य-प्रधान उपदेश 
देने की आवश्यकता पडी। परन्तु इसका अन्तिस परिणाम 
यह हुआ कि जो सप्नाद चन्द्रगुप्र का स्थापित किया हुआ चक्र- 
चत्तीं राज्य, समस्त भारतवर्ष के उपरान्त बाहर के देशों मे, 
यथा पश्चिम में काधुल, ईरान, बलस, बुफारा और पूर्व मे जावा, 
सुमाना तक फेल गया था, बह उसक पौत् सम्रादू अशोक फे 
पश्चात, इसी वेराग्य के कारण छिन्न-भिन्‍न हो गया। क्योंकि 
इस वेराग्यमय उपदेश के कारण लोग बहुत अधिक संख्या में 
चैराग्य लेने लग गये थे। यहा त्तक कि सम्राट अशोक के समय 
में उनके क्धिकाश भाई और पुत्र भी संन्‍्यासी हो गये थे। 
फिन्तु एक उत्तम फल यह भी हुआ कि सम्राद्‌ अशोक की सहा- 
यता से छासों की सझ्या में बौद्ध-भिक्षकों न भारतवर्ष से बाहर 
जाकर चीन, जापान तक वौद्ध-धर्म का प्रचार किया। उसी 
प्रचार के प्रभाव से अब तक भो भारतप्र्प के बाहर ४४ [ पेंता- 
छीस ] कोटि बीद्ध छोग बस रहे हैं, जो दमारे ही हिन्दू भाई हैं, 
यह हमारे लिये बढ़े गौरव की बात है। इस समय भी प्राचीन 
समय के मनेऊ आर्य सप्राटो की तरह बौद्ध-काल के इन चन्द्रगुप्त 
और अशोक आदि सम्रादों को हम छोय आदर सहित याद 
करते रहते हैं। किन्तु खेद है कि राजऊुलों में छोटी अवस्था में 


जज 


हिन्दूघर्म्म प्रतेशिका हा 


दी वेराग्य प्रचार होने से भारतवर्ष की राजनैतिक स्थिति इतनी 
हीन हो गई ऊि बौद्ध-हाल के पश्चात्‌ कोई चक्रपर्ती सम्राट 
हिन्दुओं मे अब तऊ नहीं हो सका है। 

बाष-दादों का धधा सरछता से सीखा हुए सकता है और 
उसमे प्रबीणता सुगम रोति से मिल जाती है, इसलिये यह साधा- 
रण नियम बना दिया गया कि हर एक अपने कुल के धपे ही 
किया करं। परन्तु इस नियम के) गुण और कर्म्मे के अनुसार 
विपरीत दृष्टान्‍्त भी होते थे। विश्वामित्र क्षत्रिय होते हुए भी 
तप फे प्रताप से श्राह्मण हो गये। कबप ऐलडप शूद्र थे, किन्तु 
उनकी धार्मिकता देख ऋषियों ने उन्हे अपने मण्डल में छे लिया 
था, जानश्वुलि पौष्ययण नाम का एक शूद्र राज भी अद्यवान 
प्राप्त कर सका था। 

घाल्मीकि, ध्यास आदि अनेक क्ूपिगण की उत्पत्ति का 
सम्बन्ध शूट्रकुल से उत्पन्न दोनेपर भी वे अपने ज्ञान के कारप 
श्राह्मण धन गये थे। ऐसे अनेक दृष्टान्त हमारो प्राचीन पुम्तकों 
में पढ़ने मे आते हैं । 

चन्द्रकान्त -शुरुदेव | मेरा एक प्रश्न यह है कि इन चार वर्णो 
में से इतनी अधिक जातियां फंस बन गई'। 

गुरुजी -इसका एक कारण यह दैर्ति बेश्यों फे जुदे-जुदे 
धन्धों फे कारण जुददे-जुदे बर्ग बन गये। जो दुसरे भाग में बसने 
फे छिये गये, उन्दोंमे अपने-अपने मूठ थतन के अश्ुसार जुद्ठी 
जुद्दी टोलियां बना को और उन शोडियों में भी अच्छे-घुरे , 


ज्द 


चार आश्षम 


रिबाजों के भेद से और परस्पर के कगडे इत्यादि अनेक फारणों 
से तड पड़ते चछे गये । लेकिन हिन्दूघम्मशाख के अनुसार तो 
जन-समाज के फेवल चार वर्ण हैं और वे भी मूठ मे कम्मे और 
गुणके अनुसार ही पडे हैं, जन्म स नहीं पड़ते थें, हमारे पूर्व कथ- 
नालुसार ये चार वर्ण हजारों मुस-हाथ-पेर वाले जन-समाज 
रूप एक ही महापुरुप के अह्ज है, इस तत्व को समझ लेना परम 
आवश्यक है । 


७ छ हि के 
चातुबण्य मया सृप्ट ग्रणक्मविभागशः | 
+-गीता आ० ४ श्छो० १३ 


के के कं 
बडे 
च्पर जहाक्रस् 


गुरुज्ली-वालफो ! हिन्दूधस्म में वर्ण-व्यवस्था बॉँधी गई 
है उसके विपय में हमारे छम्पे-चोडे बिचार करने का कारण तो 
तुम समझे ही होगे ९ 

क्रेशव--दा, हमारे धम्म॑ में जात-पात की बात घड़ी मानी 
ज्ञाती है, और आजकल सब जगह, जात-पात रहनी चाहिये 
वा नहीं, इस विषय में बहुत विवाद होता सुना करते है। इस 
लिये इस प्रश्नपर विशेष विचार करना आवश्यक था। 

जय 


हिन्दूधर्म्म प्रवेशिका 


गुरुजी--ठीक यदि धर्म के साथ इसका सच्ा सम्बन्ध न 
होता तो में इस विपय में इतनी लम्बी चर्चा न करता । हिन्दू: 
धरम्मशास्त्र में यह व्यवस्था बांधने का और इसे शास्त्र की 
आज्ञा के रूप में रखने का अभिप्राय यह है कि जन-समाज की 
बिना ऐसी रचना या व्यवस्था किये हुए, धर्म्म, अर्थ, काम, 
मोक्ष, ये चार पुरुपार्थ सिद्ध नहीं हो सकते। 

हरिछाल--चारों को न साध और एकाघ सा्थे त्तो कच्चा 
काम न चढे ९ ट 
, गुरुजी--एक-दो मलुप्य का कदाचित्‌. काम चछ जाय; 
किन्तु समस्त जन-समाज का काम नहीं चल सकता। कोई 
भगवदूभक्त मनुप्य तो यह कहेंगा कि भुझे ऐसा न चाहिये, 
सुख्र न ज्वादिये, मुझे किसी की सेवा न करनी चाहिये, मुझे 
कोई मार डाले तो भछा, लेकिन में तो जवतक इस देह में जीव 
है तवतक परमेश्वर का ध्यान द्वी करूंगा, अर्थात्‌ सुझे अर्थ 
ओर काम की दरकार नहीं, मुझे वेश्य, क्षत्रिय और शूद्र की 
जरूरत नहीं, में तो केवल प्राह्मण ही रहना चाहता हूं; तो कदा- 
चित्‌ एक ही पुरुषार्थ से काम चलछ सकता है; किन्तु सारे जन- 
समाज के छिये शक पुरुषार्थ किस प्रकार पर्याप्त होगा १ जन- 
समाज में धन पेदा करनेवाले घनिक, श्रम करनेबाले मजदूर 
आऔर रक्षा करनेबाले क्षत्रिय अवश्य चादिये। 

इृश्लिछ--जन-समाज को चाहिये तो इसमें हमें क्‍या 
मतलब ९ 
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गुरुनी-जन-समाज से हमारा घनिप्ठ सम्बन्ध दै, उसके 
कल्याण में हमारा कल्याण है, इसे क्यों भूछ जाते द्वो ९ इसलिये 
हमारी धर्म की व्याख्या में दी यह वात आती है कि अपना ही 
नहीं बल्कि सारे जन-समाज का भरता करना अपना कर्तव्य है । 
ईश्वर ने द्वी जव-समाज का निर्माण किया है, उसके कल्याण 
के बिना अपना कल्याण भी नहीं। अतणएव किसी भी प्रकार 
के समाज की व्यवस्था का धर्म के साथ घना सम्बन्ध है। 
हमारे शास्त्रकारों ने अपने समय फे अनुकूठ और उपयोगी दवोने 
बाली व्यवस्था घचनाई थी । तुम्दें अपने समय के अनुसार यदि 
जुदी तरह .की व्यवस्था बनानी छो तो बनाओ, पर किसी 
प्रकार की वर्णव्यचस्था तो अबश्य ही होगी। यह भी याद 
रखना चाहिये कि चादे जेसी व्यवस्था क्यों न द्ो, उससे धर्म्म 
का अवश्य आद्रणीय स्थान होना चादिये और व्यवस्था में 
अर्थ और काम, धर्म्म और मोक्ष का छोग तिरस्कार न करने 
पावं। आधार और छत्त के बिना कभी किसी इमारत को तुमने 
देखादै१? . .-_ * 
बर्णव्यवस्था का हिल्दू-धर्स्म में इतना अधिक महत्व क्‍यों 
है, इस बात को लड़के सम गये । 
गुरुनजी घालकों] अब हम आगे चलें। हिन्दू-धम्म में 
जैसे जन-समाज की भलाई के लिये क्रितने ही नियम बनाये 
गये हैं बेले दी हर एक मचुप्य को अपना भला किस रोतिसे 
. करंना चाहिये, इस विपय एर भी विचार कर जीवन के एक 
६ <१ 
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छुन्दर “समय-विभाग” की रचना की गई है। यह ऐसे 
विलक्षण विवेक और युक्ति से बनाया गया है कि अपना भला 
करने के साथ सबका भला हो सकता दै। चार आश्रर्मों की 
व्यवस्था ही यह “समय विभाग” है। वे आश्रम इस प्रकार फे हैं ।- 
(१) बअक्षचर्याश्रण (२) गृहस्थाश्रम (३) वानप्रस्थाभ्म 
और (४) संन्यासाभ्रम | आश्रम का सर अर्थ विश्राम छेने 
का स्थान है। पर इसका गम्भीर अथथ यह है, कि जैसे क्पि 
छोग बन में आश्रम बना कर रहा करते और उसमें अपने 
जीवन व्यतीत किया करते थे, वेसे ही साधारण मनुष्य को 
क्रूपियों के आश्रम को भांति पव्रिन्नता से अपने जीवन फे चार 
भाग त्रिताने चाहिये। 

(१) इनमें पदुछा भाग ब्रह्मचर्याश्रम दै। “अहम” अर्थात्‌ 
वेदोपवेद विद्या, इन्हें फेबछ पढ़ना ही नहीं, किन्तु इनके अनु- 
सार आचरण करना, इसका ही नाम व्रद्मचर्य है। आठ से 
बारद बरस की अवस्था के भीतर पिता यज्ञोपवीद देकर बालक 
को गायत्री का उपदेश करे। . - 

इमारे धर्मशास्त्रों में लिखा दै कि ; -- 

जन्मना जायते शद्र!, संस्कारादिज उच्यते | 
-मछुर अ० इलो० 
अरथ-जन्म से त्तो सभी शूद्र की संज्ञा में गिने जाते हैं, 
परल्तु द्वित्र द्ोते फे छिये संस्कारों की आवश्यकता होछी है। , 
<र२े 


््ट 
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फिर वह विद्यार्थी बन कर शुरु के घर जाय, वहाँ सत्यन्त 
सादगी और पवित्रता से रह कर कमर से कम्र १२ बष तक 
विद्या पढ़े और गुरु की सेवा करे। सेवा करने का मुख्य देतु 
यह है; कि विद्यार्थी चालकपन दी से नम्नता और सादगी सीखे, 
आर श्रह्मचारी को तो छुछ देहकट भी सहना चाहिये, जिससे 
बड़े द्ोने पर वह दुबे और जआारामतलूब न होकर परिभ्रमी 
ओर बलवान द्ो। उसे भिक्षा मांगकर पेट भरना चाहिये। 
गाँव में फिर कर उसे मिक्षा छाना और गुरु को उसे समर्पण 
कर उप्तकी आज्ञा से उसका उपयोग करना घचाहिये। भिशक्षा 
करने के कारण उसे लोगों से नम्नवापूर्वक व्यवद्यर करना और 
अपनी ज्ञीविका स्वयं करना, इत्यादि बातें प्रह्मचारी सीख लेता 
था। छोग्र भी विद्या का आदर करते और विद्या के लिये 
सद्दायता करना सीखते छे। गुरु की शिष्य फे जीवन पर देख- 
रेख भी रहती थी । इस आश्रम में रहना ऐसा आवश्यक था 
कि श्रीकृ्ण जेसे मद्दापुरुप भी गुरु फे घर आकर ऐसी ही सादगी 
और देददकष्ट से रद्दे और विद्याध्ययन किया | 
(२) जिसे सारा जीवन विद्या की सेवा में ही ब्यतीत 
करने की इच्छा हो वह सदा श्रक्षचर्याश्रम में दी रहे। जिस 
किसी का मन अत्यन्त वेराग्ययुक्त हो, वह ब्रह्मचर्याश्रम्त में से 
उ॑न्यासी हो जाय, पर साधारण नियम यह है कि विद्याध्ययन 
समाप्त कर बीस वा चौधीस वर्ष की अवस्था में, घर जाकर 
, एहस्थाश्रम में प्रवेश करना चाहिये। विधाह करना और घर 
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बना कर रहना, यही ग्ृहस्थाक्षम का आधार स्त्री पर है, 
इसटिये स्त्री पर प्रेम रखना, यह इस आश्रम का पविन्न धर्म 
है। भगवान्‌ मनु का कथन द कि जिस घर में स्त्री-पुरुष 
एक दुसरे से प्रसन्न हैं, वहीं कल्याण है, और जहां स्त्री प्रसन्न 
है बहाँ ईश्वर प्रसन्न हैं। इस आश्रम का दूसरा वड़ा धर्म 
दान! है। जिस आश्रम में धनोपाजन का अधिकार है उसमें 
ही दान देने का कर्त्तव्य है। गृहस्थाश्रम में अपने-अपने वर्ण 
के अनुपार हर एक मनुष्य को इयोग कर कमाना और संसार 
का सुस्त भोगना चाहिये, पर दृष्टि सदा सदाचार और ईश्वर 
पर स्थिर रहनी चाहिये। इन बातों का स्मरण दिलाने के 
लिये पहुछे हर एक घर में 'अप्रिदोन्नर रखने का रिवाज था, और 
पति-पत्नी साथ बेठ कर अप्रि में आहति देते थे।. पति-पत्नी 
दोनों हो 'दम्पति! कहलाते थे, 'दं/ आर्थात्‌ घर उसके दोनों ही 
पति अर्थात्‌ स्वामी थे। पुरुष स्वामी और स्त्री परिचारिका, 
यह “दम्पति! का तात्पर्य नहीं [ भगवान्‌ मनु का कथन है 
कि सब आश्रमों में गृहस्थाश्रम श्रेष्ठ है, फ्योंकि जेसे वायु पर 
सब प्राणियों के आण का भाधार है बेसे ह्वी ग्रहस्थाश्रम पर 
' सब आश्रमों का आधार दे, जेसे छोटी-बडी नदियाँ समुद्र में 
* ज्ञाकर आश्रय हेती है, वेसे सभी शशश्रमियों का विश्वाम गृह- 
। स्थाश्रमी के यहां है (9 2 
(३) रृहस्थाश्रम के पश्चात्‌ वानप्रस्थाश्रम है। संसार 
का खूब सुख भोगने के परचात्‌ घर का सारा प्रबन्ध पुत्रों पर , 
ढ़ 


चार आश्रम 


छोड़ चित्तन और मनोनिप्रद करते हुए अपने ज्ञाने से संत्तार 
को छाभ पहुंचाना, बन, उपयन में जाना और परमात्मा का 
चिन्तन करना, यही वानप्रस्थाश्रम का उद्देश्य है। ईश्वर के 
निरन्तर भजन के विचार से गृहस्थ घर-घार छोड़, यदि स्त्री 
की इच्छा दो तो उसे भी साथ लेकर, वन में जावा है। बन 
में जाने का उद्देश्य यह द्वे कि वहां फलमूल साकर जीवन- 
नियांद्र करना पड़ता दै झोर कुटुम्थ पर वह स्वयं भाररूप 
नहीं होता; पर विशेष कारण तो यह्‌ है कि वहां निरन्तर 
सृष्टिलीला देसते हुए प्रभु का चिन्तन ठीक द्वोता दै। पूर्वकाल 
में तो सूर्येवंश के राजा छोग भी अपनी पत्नीयों के साथ धान- 
प्रस्थ लेते थे, किन्तु कालक्रम से देश में राजकीय प्रबन्ध घट 
जाने के कारण वानप्रस्थाश्रम छुम्त द्वो गया। जाड़ा और घूप 
सहन करना, प्राणीमात्र पर दया रखना, उनके सु में सुखी ओर 
दुःख में दुःफी दोना, मन ईश्वर में छगाना, और अपना समय 
धार्मिक पुम्तकों के मनन में व्यतीत करना, ये दी इस आश्रम 
के मुछ्य धर्म हैं। 

(४ ) वानभ्रस्थाश्मम में छुल्ल ठुनिया के साथ सम्बन्ध 
रहता दी है, जैसे आश्रम बनाकर रहना, स्त्री फे साथ वा अकेला 
रहकर ईश्वर का चिन्तन करना, और अतिथि आवे तो उसका 
सत्कार फरना, चथा कितने द्वी त्रत, दोम आदि करना। पर 
चानप्रस्थाअम के पश्चान्‌ अन्तिम संन्यासाश्रम है। इसमें 
समस्त कर्मों और सांसारिक सम्बन्धों का 'संस्यास' अर्थात्‌ 

<ड्ण 
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पूर्णरीति से त्याग करना पड़ता है। संन्‍्यासी को एक बार 
भिक्षा भांगकर भोजन करना, निरन्तर परमात्मा का चिन्तन 
करना, एक ही मराम-शहर वा वन में पड़े न रहकर देशाटन 
करते रहना, और अपने पवित्र ज्ञान से जगत्‌ का कल्याण 
करते रहना चाहिये । उसे क्रोध करने वाले के सामने क्रोध न 
करना चाहिये और जो गाछी देता हो उससे कुशछ प्रश्न पूछना 
चाहिये, अर्थात्‌ उसे सदा शान्त, दयावान, क्षमाशील भौर 
परोपकारी होना चाहिये। ये ही संस्यासाभ्रम के धर्म दै। 


है बह कक कक 


४श्छ 
सस्कएर 
उपनयथन 


सुखदेव-ग़ुरुजी, आपने जो कल संस्कार गिनाये थे, वे 
ब्राह्मणों के दी है न २ 

गुरुजी--नहीं, श्राह्मण, क्षत्रिय और बेश्य, इन तीनों बर्णो 
फेई। ये तीनों-चर्ण 'ठिज'-दो बार जन्म लेनेबाले कहे ज्ञाते 
हैं। इनका पहला जन्म माता के पेट से और दूसरा उपनयन- 
संस्कार से माना जाता है। 


हि । 


संस्कार 


हरिलाल--लैकिन आपने कहा था कि उपनयन-संस्कार 
गुरु के पास विद्या पढ़ने के लिये होता है। तो वास्तव में ब्राह्मण, 
क्षत्रिय, वेश्य इन तोनों वर्णों के लोग पढ़ते होंगे ९ 

गुरुजी--हां, इतना ही नहीं, किन्तु बहुत प्राचीन काछ में 
कन्याओं को भी यज्ञोपवीत दिया जाता था और उन्हें घर 
रखकर वेद पढ़ाये जाते थे। वे सिर्फ गुरुजी के यहां न जाती 
थीं और न भिक्षा मांगती थीं। 

हरिछाल--गुरुजी, तो शूद्र के सिवाय सभी लोगों को वेदों 
की शिक्षा मिलती होगी। 

शुरुती-हा, ऐसी बहुत सी जातियां देखने मे आती हैं जो 
आजकछ शूद्र गिनी जाती ईं, किन्तु जो असल में क्षत्रिय वा 
वैश्य थीं। यदि इन सबको द्विज़ों में गिन छें तो तुम समम्त 
सकोरगे कि हिन्दुस्तान फे कितने अधिक छोग ह्विज् थे और 
अनिवाय उच्च शिक्षा का छाभ उठाते थे । 

विचारचन्द्र-गुरुजी, असली शूद्रों को वेदों से क्‍यों अपढ़ 
रखा जाताथा १ 


गुरुजी - इस विषय की व्याख्या में जो छुछ में कह", उसे 
सुनो। मूल शूद्र आय-जन-समाज के बाहर के अनाय छोग 
थें। वे जेसे-जेसे आय लोगों के सम्पर्क से सुधरते गये, बेसे 
थेसे वे आये-जन-समाज में शामिल किये गये ! उनमें से 

. क़ितनों दी को वेद्‌ और न्रह्मविद्या का उपदेश मिला, यद्द बात 
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तुम्दारे जानने में दे। जामशुति पोत्रायण का दृशान्त जो मेंने 
उस दिम सुनाया था. उसे याव करो। शद्र छोग प्रायः वबेद- 
मन्त्रों का ठीक-दीक उच्चारण नहीं कर सकते थे, इस कारण 
उन्हें बेद सिसताने मे न आते थे। और यह भी ध्यान से रखना 
चाहिये कि उस समय में वेद का सीखना अधिक्रार की 
अपेक्षा विशेष रूप का कत्तेव्य था, इस कारण जड्डछी दशा में से 
हाल ही में निकले हुए और बिछकुछ -द्रिद्र बा अज्ञानी थर्गपर 
बेद पढ़ने का भार रखना कदापि उचित न होता। फिर इस 
बात का विचार करना चाहिये कि आर्य छोग फैलते-फेलते 
कितनी तरह के न्‍्यूनाधिक जद्लीपन रखने बाझे अनार्य छोगों 
के साथ स॑बन्ध में आये होंगे, इन सच के सिरपर वेदविद्या के 
पढ़ने का भार डालना फ्या यह सम्भव था ! किन्तु कारल्फ़म से 
बेद की संस्कृत भाषा में से लोक की संस्कृत भापा बनी, और 
उसके साथ द्वी साथ शूद्र लोग भी अधिक आये बनते गये, 
इसलिये इस नई छोकभाषा के द्वारा वेद को समस्त विद्या शूट्रों 
को भी पढ़ाई जाने छगी ) शूद्र के लिये वेदों की शिक्षा का 
निषेध है, यह मानना अजुचित है। 

इस समय भी केवल सनातनधर्म-सम्प्रदाय ही जन्म से 
चर्ण मानते हैं किन्तु आर्यसमाजी शुण-कर्म से तथा जन्म 
तथा कर्म दोनों से | श्षत्रिय-प्राह्मण हो तो सोने में सुगन्ध। 


शूद्र तथा ब्राह्मण कम से हैं, यह महाभारत तथा बुद्ध के निम्न 
चचन्नों से सिद्ध है :-- 


बट प्टी 


संस्कार 


हक के ३ #ी 
न जदाहि न मोत्तहि 
न जच्चाहोति न्राह्मणो 
यम्हि सच्चश्व धम्मो च सोस॒ुचि सो च बाह्मणो ॥ 


न॒जटासिन गोत्रेन जातदा भवति ब्राह्मणः। 
थस्मिन्‌ सत्यं च धर्मश्च सशुचिः स च॒ ब्राह्मण: ॥ 
अनुधाद-- न जटा से, न गोत्र से, न जन्म से म्राह्षण दोता 
है जिसमें सत्य और घर्म है वही शुचि 
( पचित्र ) है, और वही श्राह्मण है। 
भगवान्‌ बुद्ध के इन वचनों में महाराज युधिप्ठिर के वचनों 
का भह्भतू साम्य दै-वनपर्ष में सर्प-योनि में आये हुये मद्दाराज 
नहुप के प्रश्न करने पर महाराज युद्धिप्ठिर ब्राह्मण का लक्षण 
दस प्रकार चतलछाते हैं-- 


सत्य दान क्षमा छोलमान्यांस्थंतपो दसा। 

दृश्यन्ते यत्न नागेन्द्र सन्राह्मण इतिस्पतः॥ 

शात्र' ले पद्नवेल्लक्ष्य द्विजेतच न विद्यते। 

पक 

नव शाूद्रो भवेच्छूद्ो ब्राह्मणों मच ब्राह्मणः ॥ 
है सपराज ! सत्य, दान, क्षमा शीछ, आनुृशंस्य, तप और दया 


आदि सदूगुण जिसमें हो वही श्राक्षण द-शूद्र में 
९ 
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जो लक्षण होते दे वे द्विज मे नहीं होते केचल जाति 
से ह्वी शूद्र शूद्ध और ब्राह्मण ब्राह्मण नहीं होता। 


उपनिषदों में शूद्र की महिमा का उल्लेख स्थान + पर आया 
है। किन्तु घमें मे कोई भेद नहीं अर्थात्‌ सब भाई है और गुण-कर्म 
से बनते है। विवाह सम्बन्ध मे आये आदि नस्छ का ध्यात्र 
रखें, फ्योंफि नसछ की उपेक्षा करने से सन्‍्तान गुण तथा शरीर 
से भी दुर्वेछ एवं शक्तिदीन बन जातो है। सिक्‍्ख-जेन-बोद्ध 
तोनों एक ही बर्ण मानते हैं। 


यहा के एक-एक विश्वविद्यालय में (गुरुकुछ ) में सहसों 
छात्रों को शिक्षा भिछती थी, जिस प्रधानाध्यापक के शुरुकुछ में 
एक सहस्र से अधिक ब्रह्मचारी विद्याध्ययन किया करते थे, उस 
>अध्यापक का नाम कुछपति होता था। अनुमान डेंढ़ सदृष्न 
वर्ष प्रद्धेछि तक इस बीच के युग मे भी नालनदा और ततक्षशिछा 
जैसे अनेक जगद्द प्रसिद्ध विश्वविद्यालय थे। जिनमें दुस-दुस 
सहस्त प्रह्नचारी विद्याप्यन करके छाभ उठाते ये । 
सब लड़के यह भछीभाति समझ गये कि भारत में शिक्षा का 
अचार बहुत व्यापक था। इस प्रसह्डोपर विचार के बाद उस 
दिन का काम शुरू हुआ। 
शुरुजी--अब हस उपनयन-संस्कार की बात शुरू करें। 
उपनयन का नियम यह है कि यर्भ से वा जन्म से आठव॑ वा 
दुशब वर्ष में श्राह्मण का उपनयन होना चाहिये, और ग्यारहवें 
श्० 
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बप में बेइ्य का उपनयन होना चाहिये ] प्राह्मण से विद्योन्नति 
की सधसे अधिक आशा की जाती है, इसलिये उसका डप॑नयन- 
कार सबसे पहले आरमभ होता दे, और इसी रीति से चैश्य का 
सबसे देर में | 

के चै ख् 


श्््ू 
क्ष्प्हि 
तत्पश्चात्‌ बारद्द वर्ष अथवा विदा पूरी दोने तक प्रह्मचर्य 
पालन कर विद्याथों गुरु के घर रहता है। पढ़ने फे बिपयों में 
पहले वेद, वेद से सम्बन्ध रखने चाछे यज्ञ के रहस्य और विधि के 
प्रभ्थ “गाथा” अर्थात्‌ महापुरुषसम्धन्धी काव्य, “नाराशंसी” 
अर्थात्‌ मद्दापुरुषों की प्रशंसा फे कवित्त, इतिहास अर्थात्‌ सच्ची 
घटनाओं का और बड़े पुरुषों के चरित्र का यथार्थ चर्णन और 
#वुराण” सृष्टि से आरम्भ कर वियिध युगों की कथायें - इतने 
विपयों में सामान्य रूप से शिक्षा हुआ करती थी, जिसके द्वारा 
_विद्यार्थों को शएवर और धर्म का ज्ञान होता था तथा उसका 
हृदय उच्च और पराक्रमी बनता था। इन विपयों के क्रितने 
ही अंश तो ब्राह्मण द्वी मुख्यतया पढ़ते होंगे, कितने दी विष्रयों पर 
। क्षत्रिय और कितनों ही पर बेश्य विशेष ध्यान देते होंगे। इनके 
पु 
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सिचाय भनुर्विद्या, शिल्पशिक्षा इत्यादि जुद्े-जुदे च्णा के लिये 
कितने ही विशेष विपय भी द्वोते थे । 

विद्याथ्ययन फे समाप्त होनेपर समावर्तन कर अर्थात्‌ 
वापिस आकर विचाह करना चाहिये। विवाद्द की विधि में 
कन्या के माता-पिता को वरपक्ष से छुछ भी न लेना चाहिये, 
यदि वे कुछ ढें तो कन्याविक्रय का ( लड़की बेचने का ) पाप 
उन्हे लगता है। यह हमारे आर्यंधर्म का वड्ठा नियम है। 
कुडुम्य पापी वा रोगी मनुष्यों का न हो, यह पहले देस लेना 
आवश्यक है। पिद्दान को द्वी कन्या देना वह दूसरा नियम है 
और कन्या में बुद्धि, रूप, शीछ, ( चरिन ) और रक्षण इस्यादि 
गुण होने चाहिये। विवाह की विधि में निम्नलिप्तित बातें हुआ 
करती हैं। श्रद्मचर्य पूर्वक विद्याध्यन कर बर आता है और 
कन्या फे माँ बाप से कन्या फे लिये प्राथना करता है। कन्या पे 
सा-बाप उसका मधुपर्क ( सधु,घी आदि अतिथि-सत्कार 
की वस्तु ) से सत्कार करते हैं। फिर वे गाहपत्य घर की अधि- 
देवता रूपी अप्रि की स्थापना कर वर की दाहिनी ओर कन्या 
को विठाते है । फिर वर कन्या का कर प्रद्ण करता है, “में तेरा 
हाथ पकड़ा हू, तुझे अच्छी सनन्‍्तान हो और मेरे साथ तू भी 
दोर्घायु दो, अयेमा-सविता ओर पुरन्धि इन टेवताओं ने छुमे 
गृहस्थाश्रम चलाने के लिये मु दिया दै, तेरी शुभदृष्टि हो, पति 
की तुमसे कोई द्ानि न हो, पशुओं का तुक से कल्याण दो | तू 
सुल्दर मनवाली और सुन्दर तेजवाली दो; तुमे जीवित पुत्र धो 

दर 
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ओर वे बोर विकले, ठुकसे सबको झुख्ब हो, महुप्य और 
पधुओों का तुमसे कल्याण हो । 


फिर वर कन्या से अम्रि में दोम कराता है, उस समय चह 
कह्दती है, "मेरे पति दीर्घायु दो और मेरे सगे सम्बन्धी सुखी 
हों।” फिर अप्रि के पास “सप्तपदी” अर्थात्‌ चर कन्या फे साथ 
साथ चलने की विधि द्वोती दै। इसमें अन्न, जल, श्रत, सुख, 
पशु, लक्ष्मी और विद्या तेरे साथ आवें, इस प्रकार वर क्रम से 
एक-एक वस्तु मागता दे ओर सातवां पेर रखते ही वह कहता 
है, “हम दोनों अब सात पेर चलाने बाले मित्र हुए, मेरी तेरी 
मित्रता हो; में तेरी मेत्री से छूटू नहीं और मेरो मेत्री से तू न छूटे (” 
पीछे पक्षी पति के घर जाया करती दे । 

विवाह की यद््‌ बिधि तो प्रधान दे, किन्तु इसके अतिरिक्त 
और भी कई प्रकार के विवाहों की चिधियां स्घृति-प्रन्थों में पाई 
ज्ञाती हैं, जो उन प्रन्थों फे देखने से जानी जा सकती है। 

कं के ब्क 


च्रे 


श६ 
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बसन्त-गुरुजी, आपने कक उपनयन ओर विवाह का 
जो वर्णन किया था वह हमें बहुत ही अच्छा छगी। इन 
क्रियाओं में से हम दो एक सार को बात॑ समभे दूँ जो कदाचित्‌ 
सत्य हों--एक तो गुरु फे साथ विद्यार्थी को एकमन होकर 
अध्ययन करना, और दूसरी पति-पत्नी को एक दूसरे का मित्नः 
एक धर के दो इकट्ठ साहिक द्वोकर रहना, तथा गृहस्थाक्रम 
का सुख भोगना। 


गुरुजी ठीक दै। लेकिन ग्रहस्थाक्रम की धात्रत एक आंत 
विशेष रूप से सममले की जरूरत है ! वह यह है, कि गृदस्था- 
श्रम केबल सुख भोगने के लिये नहीं, बल्कि अप्रि की साक्षी में 
अर्थात्‌ ईश्वर को साक्षी समझ कर मृदस्थाश्रम के कत्तेव्य करने 
के लिये है। उन कर््तज्यों का स्मरण रखने फे लिये हर एक 
गृदस्थाश्रमी को “पश्च मद्दायज्ञ” करने की आजा दै। ये यज्ञ 
बढ़े मह॒त्व के हैं, और यथपि इनकी क्रियाएँ बहुत सरल दे तो 
भी गृद्स्थाश्रम में इनका महत्व इतना अधिक है, कि ये मदहायल 
कइटछाते हैं। वे मद्दायज्ञ ये हैं-( १) देवयज्ञ, (२) पिलृयप, 
(३ ) प्रद्धयज्ञ, ( ४ ) भूतयज्ञ और (५ ) मलुप्य-यद्ष | 

थ्ड 


पत्च मद्ठायक्ञ 


देवयज्ञ--अर्थात्‌ देवता का पूजन । इस पूजन में प्राचीन 

से प्राचीन अप्रि-पूज्ञा और सूर्य-पूजा है। अम्नि-पूजा में अग्नि 
को स्तुति कर अप्ति में आहुति दी जाती है, और सूये-पूजा 
हमारी सन्ध्या है! प्रात काल, मध्याह और सायंकोछ, इन 
तीनों समय सन्ध्या करने की आज्ञा है । इसमें स्नानकर घुला 
चस्त्र पहिन पूर्व दिशा में बेंठ पहले भस्म छगाना चाहिये, फिर 
शिखा बांध शरीर के जुदे-जुदे अबयवों और इन्द्रियों में बल 
और श्रमु के बास की परमात्मा से प्रार्थना की जाती है, तथा 
प्राणायाम से ( श्वासोच्छचांस के रोकने से ) प्राण और आत्मा 
ब॒श में किये जाते हूँ । फिर संध्या का मुख्य काम शुरू होता दे । 
उसमें पहले मार्जन, फिर अधमर्पण, किरं अर्धप्रदान, फिर उप- 
स्थान और अन्त में गायत्रीजप होता दैे। देहपर जलूके छींटे 
डालकर देह को शुद्धि करना सार्जन कइलाता दै। फिर अधम- 

पेण में अर्थात्‌ पार्पों के क्षमा कराने की विधि में जल संधूकर फंक « 
दिया जावा द) यह विधि इसलिये है कि एक बार सूंघा हुआ 
पाप यदि सचमुच फेंक दिया ज्ञाय तो उसकी क्षमा ईश्वर से 
अवश्य मिलती है। फिर अर्थप्रदान में गायश्री मन्त्र पढ़ सूर्य 
को जछ की तोन अशलियां दी जाती हूँ। तत्पश्चात्‌ सूयनारा- 
यण की सेवा में मानों तत्पर हाथ घूर्य को दिखाकर स्तुति की 
जाती है। इस स्तुति का मुख्य अभिप्राय यद्द दै कि सूर्य, जो 
सब देवताओं का नेत्र दै, अपने तेज़ से आकाश, प्रथ्ची और 
अन्तरिक्ष परिपूर्ण कर रहा दै, और स्थावरजंगम सभी पदा्थो- 
हि * 
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की वह आत्मा दै। अन्त में गायत्रीमन्त्र का जप किया जाता 
है। इसमें पृथ्वी ( भूः ) अन्तरिक्ष ( भुचः ) और स्वगे ( रव-), 
इस प्रकार तीनों छोकों का स्मरण कर, फिर यह गायत्री 
यथाशक्ति १०८ अथवा अधिक बार स्थिरचित्त से ज्ञपनी 
चाहिये--“उस परमात्मा सविता देव का यह तेज -जो प्रेमसे 
प्रार्थना करने योग्य दै-उसका हम ध्यान करते दै--जो देव 
हमारी बुद्धियों को प्रेरित करे।” 


मैंने तुमसे एक बार कहा था कि वेद के समय की अमिपुजा 
आजकल को शिवपूजा में परिणत हो गयी है - अप्ति_की वेदी 
जलाधारी है, उसकी ज्वाला शिवल्िट्टः है, ज्याछा के अन्तग्त 
घुआं शिव की जटा है, अग्नि में होम्त करने की घी को धार शिव- 
लिझ्न पर जल का अभिपेक्र हे, और 'अग्नि ही को महान देव” 
कहकर 'बृपभ” की उपमा दी गई है, उसके कारण महद्दादेब के 
सामने नत्दी की स्थापना की जावी है, और छोग शिवजी फे 
प्रसादरूप से भस्म लगाते हैं। इस प्रकार अग्नि के स्थान में 
शिवजी की पूजा का आरम्भ हुआ । और इसी प्रकार सूय के 
स्थान में विष्णु की पूजा होने लगी विष्णु तो पहले ही से एक 
आदित्य रुपसे प्रसिद्ध थे, इस कारण बिष्णु सूय के स्थानापन्‍न 
सरल रीति से द्वो गये । रक्षा करना भगवान विष्णु का कास 
है, इस कारण इनके आवत्तार हुए, और उनकी भक्ति से दी राम, 
कृष्ण आदि की उपासना और सम्प्रदाय घछे। जो कट्टर 
चेणाव वा शेष होते है, वे या तो केबछ विष्णु की--राम अथवा 


ष्द्ू 
कर, 
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कृष्ण की--सूर्ति की था केवल शिव, पावेदी और उनके पुत्र गण- 
पति ही की पूजा किया करते हैं। फ़िन्सु हिन्दुओं का बड़ा बे, 
जो एक ही सम्प्रदाय का अनुयायी नहीं है, शिव और विप्यु 
ओर दोनों को एक मानता है, और शिव, बिष्णु, सूर्थ,, गणपत्ति 
और अस्बिका ( माता ) इस 'पश्चायतन'” की पूजा “करता दै। 
ईश्वर एक द्वी है किन्तु पांच जगह प्रकट होने के कारण उसे पाच 
जुद्े जुदे नाम प्राप्त होते हैं। इस कारण वे पश्चद्ेव न कहछा कर 
'पश्च आयतन? कहे जाते हैँ । हर एक ब्राह्मण को संध्या करने में 
सूर्यरूप से परमेश्वर का ध्यान करना पडता है, इसलिये पश्चा- 
यत्तन में एक त्तो सूर्य दै। दूसरे दो शिव और “विष्णु हें--'शिव? 
यह सुखमय--मंगछमय परमेश्वर का नाम है, और, “विष्णु? यह 
उस सर्वेब्यापक प्रभु का नाम है, जो इस सृष्टि की रक्षा फे लिये 
अचचार छेते हैं। चौथे उसी एक परमात्मा का हो नाम 
“वणपत्ति” है, जो सब विश्नों का नाश करते हैं और विद्या के 
देवता हैं, और पांचवीं 'अम्विका? अर्थात मात्ताजी हैं। थे 
परमेश्चर की शक्ति हे, उनमें से यह सारा जगत्‌ उत्पन हुआ 
है। अतएवं सब मिलकर कहो कि जगतू के माता पावती पर- 
मेश्बर को हमारा नमस्कार दै जगतः पितरी बन्देंपावती 
प्रमेश्चरी ! ( सब मिलकर एक स्वर से कहते है ) 
आजकल बहुत से प्राचीन पन्‍थ के हिन्दुओं मे भी यह एक 
दी देवयज्ञ रहा है, लेकिन इसफे सिवाय म्रद्मयज्ञ, वितृयज्ष आदि 
. भी कुछ कम महत्व के नहीं । हि 


हि हा 
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चह्ययज्ञ--पेद पढ़ना द्वी बऋरह्ययज्ञ दे। इसमें वेद को 
सामान्य रचना का और उसके कितने द्वी मन्त्रों का नित्य स्मरण 
करने सें आता है। 


पिठ्यज्ञ-- इसमे परकोकगत साता-पित्ता और दुसरे 
सगे-सम्बन्धियों का स्मरण कर उन्हे जछ की अजलियां दी जाया 
करती हैं । इसे 'वर्पेण” कहते हैं । इसी रीति से देवता और ऋषियों 
के जुदे-ज॒रे नाम लेकर भी तर्पण किया जाता है। अपने 
पूर्वजों और बढ़े क्रृपियों को देववत्‌ समम्क कर उनका मान 
करना और सदा स्मरण रखना ही इस विधि का मुख्य हेतु दे । 


भतयज्ञ--पराणी मात्र का भला चाहकर उन्हें”भी अपने 
अल्‍्न में से भाग देना यह भुत यज्ञ है। गृहस्थ मनुष्य “बैश्बदेव' 
में ठेठ चींटोपर्यन्त के प्राणियों के लिये अप्नि फे सामने भात का 
बलिदान रफता है ओर फिर घर के बाहर जाकर पश्ु-पक्षी 
ओर कोट अर्थात्‌ प्राणोमात्र का रोटी भात आदि डाछता दै। 
यों ता हिन्दू (आर्य ) म्ृहस्थ के लिये प्राणीमात्र फे निमित्त 
अपने अन्न में से विभाग निकालते की आज्ञा है, किन्तु उसके 
छिये गारक्षा का बिशेष माह्यात्म्य हमारे शास्मों में कद्दा गया 
है। यजुर्तद में चलते ही पद्विले मन्त्र मे धगाव अध्ल्या/'बतायी 
गयी ६ै। इसका अर्थ यद्द है कि गौओं को सो सर्वदा ही पालने 
ओर उनको रक्षा करने की आज्ञा दी गई दै। किसी भी 
कारण गादिसा महापातक माना यया है। गो एक ऐसा प्राणी 
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है, जिससे मनुष्य को छाभ ही छाभ पहुँचता ढै। जैसा गोघुत 
गुणकारी है, वेसा और पशुओं का नहीं। गो की महिमा 
कहां तक चर्णेन को जाय, इसके गोचर-मूत्र तक अनेक रोगों के 
जन्तुओं को मारने में परमोपकारी हैं। आयुर्वेद में इन बीजों 
के अनेक गुण लिखे गये हैं। हमारी खेती तथा अन्य कामों के 
हछिये जैसे बैठ उपयोगी हैं, वंसे अन्य पशु नहीं । 
गो साक्षात्‌ क्षमा और शान्ति तथा परोपकार की मु्ति है। 
इसलिये दिन्दुओं फे सभी सम्प्रदायों के मनुप्य कृतज्ञवावश 
गोरक्षा के प्रति आदर और प्रेम फरसा अपना कर्त्तव्य सममते 
हैं। आर्थिक दृष्टि से भी गो एक बडा उपयोगी पशु है। व्द्योंकि 
भैंस आदि अन्य दूध देनेवाले पश्ुओं की अपेक्षा इसपर कस 
. सर्च करना पड़ता है और छाभ अधिक होता है। 
मनुष्य-यज्ञ--यद्द अतिथि सत्कार दे। गृदस्थ को 
हमेशा भोजन के पहिले यदि कोई अतिथि आया द्वो तो उसका 
सत्कार कर और उसको स्िलाकर स्वयं साना चाहिये । 
इस अतिथि-सत्कार को साधारण मिहमानदारी न सम- 
मना चाहिये। कोई भी भूखा-प्यासा अज्न-जरू मांगता हुआ 
आयदे तो उसे उन चस्तुओं को देना ही मनुष्य-यज्ञ में गिना 
जाता दै। बालकों | तुमने रन्तिदेव राजा की कथा सुनी है ९ 
77 क्वन्तिछाछ--धमने नहीं सुनी है, कृपया कहिये। 
गुरुजी -तो सुनो, बात तो छोटी दे, लेकिन खूब याद 
« रखने योग्य है । पूवकाल में रन्तिदिव नाम का एक राजा 
द् 
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था। उसमे बड़े-बड़े यज्ञ कर उन यज्ञों में अपना सब धन 
प्राह्मणों को दे डाछा था। एक दिन वेश्वदेव कर कोई 
अतिथि आया है, यद्द देखने वह बाहर गया और वहा उसने 
चिड़ाकर पूछा कि कोई भूखा प्यास है? वहा एक चाण्डाछ 
पड़ा हुआ था, वद्‌ खड़ा द्वोकर कांपता-लथद्वता राजा के पास 
आया ओर कुछ खाने को मांगा। _राज़ाके घर में थोड़ा 
दी खाने-को रदा,था तो भी उसते उसे उस भिखारी को दे 
दिया और स्व॒र्य अन्न बिना खाये घर में थोड़ा पानी था, उसे 
ही पीकर दिम काटने का विचार , क्रिया। इधर भिखारी ने 
शोठी खाकर पानी,मांगा। बह भी उसने दिया। अबू अपने 
प्राण घारण करने का भी साधन न रहा! वे मिसारीजो 
चाण्डाल के रूप में भाये हुए स्वयं धर्मराज थे, उसके , सामने 
प्रकट हुए ओर राजा से क॒द्दा, में तेरा परोपकार देख बहुत प्रसन्‍्न 
हूं-मांग, जो मांगेगा बह्दी वरदान दूगा। उस समय राजा 
को दिया हुआ उत्तर सुनने के योग्य है। राजा ने कहा धर्म- 
राज! जो तुम मुमपर प्रसन्‍न हुए हो और वरदान मांगने को 
कहते दो तो में इतनी बात मांगता हू' कि मुझे स्वर्ग न चाहिये, 
मोक्ष न चाहिये, मुझे तो इतना चाहिये कि जो प्राणी दुखी हों 
उनके अन्दर में रहकर उनका दुःख में भोगू॥” 


धमशिक्षण की सारी छास इस मनोहर कथा को सुन स्तब्ध 
दो गई। फिर उनमें से एक बालक ने पा । 


चू०० 


श्राद्ध 


_» रमाकन्त-गुसमी, धर्मराज मे चाण्डाल का वेश झिस 
रोति से लिया होगा १ 

गुरुजी-धर्म राज ने चाण्डाल का वेश धारण किया और 
अन्न-पानी मांगा, इसका अर्थ यही है कि इस चाण्डाल ने जो 
अन्न-पानी मांगा, बढ धर्म द्वी ने मागा था। धर्म द्वी हमें 
कहता दै क्रि नीच से नोच श्रेणी का मनुष्य भी यदि भूसा- 
प्यासा हो और हमारे पास अन्न-जल मांगने आये तो हमें 
उसे देना द्वी चाहिये, अर्थात्‌ देना दी हमारा धर्म है। 

की आ का 


छ्छ 
४ - ऋत्छ 


आश्यिन मास का यद्द कृष्णपक्ष दै. इसमे हिन्दू गृहस्थ 
भाद्ध किया करते हैं । 

गुरुज्ञी-फ्या तुम श्राद्ध का अर्थ सममते हो ९|$“# 

चालक-श्राद्ध का अर्थ सरसत भोजन करना है। 

गुरुजी--( हँसकर ) भ्ाद्ध का अर्थ जीमना नहीं,। हमारे 
बढ़े प्राचीन रिचाजों फे गृह अर्थ को तो छोग भूल गये हैँ और 
उनके केवल बाहरी आएडम्बरमात्र का अनुसरण करने छगे हैं। 
भाद्ध के विपय में मो ऐसा द्वी हुआ दै। दम जेसे देवताओं की 
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पूजा करते है, उश्ली रीति से हम अपने पूर्वजों का; स्वर्गस्थ सा- 
चाप और दूसरे सगे-सस्वन्धियों का स्मरण कर; सानो वे जीवित 
ही है इस भांति विचार कर, उनका पूजन करते है। इसी का 
नाम श्राद्ध दे। जो अद्भा से किया जाय, वही आद्ध कहछाता 
है। अद्वा का अर्थ विश्वास दै। यदि वे स्व में मी हैं तो भी 
हमें भूले नहीं, और इसलिये हमें भी उन्हें भूलना न चाहिये-- 
यही भ्राद्ध का तात्पर्य है। अतएव हमारे शास्रकारों ने उनके 
स्मरण करने के लिये छुछ दिन नियत कर दिये हैं। असल में 
तो हर एक महीने में श्राद्ध करने का रिवाज था, किन्तु इस 
सासिक श्राद्ध के कुछ दुष्कर द्वोने के कारण अब फेबल बर्ष में 
एक बार मरणतियि के दिन तथा आश्थिन के पिदृपक्ष में तिथि 
के अनुसार एक दिन ज्ञाद्ध करने की प्रथा हो गयी है 
शकर-गुरुजी | यह रिवाज बहुतु अच्छा है, इससे हम 
अपने सगे-सस्यधियों को कभी न भूलेंगे | 
गुरुजी--और उन्हें जो अच्छा न छगें उस काम के करने से 
हमें शरमाना चाहिये, क्योंकि हमारे शुभ कर्मो से वे - प्रसतन 
होते हैँ और खोटे कर्मा_से दु.खी_ होते हे। अपने पूर्वजों पर 
भक्ति रखना और उन्हें स्मरण कर उनके सहृश पराक्रमो होना, 
तथा जो हमारे प्राचीन पूरेजों में बढ़े-बढ़े क्कूषि, तपस्थी और 
पन्थकार द्वो गये हूँ उनके नाम का भी स्मरण करना इत्यादि 
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में पहले एंच-मद्ायज्ञ में पितृयज्ञ के विषय में कह चुका हूं। 
तर्पण का अथे तृप्त करना था प्रसन्‍न करना है। जिससे पितृ 
छोग प्रसस्न हों वेसा ही आचरण करना, यही तर्पण का गढ़ 
अर्थ है। वह तर्पण जल की अच्लि देकर किया जाता है। 
अपने पूबेजों से हम अपना सम्बन्ध सदा अविच्छिन्न रखें, 
यही इस क्रिया का प्रयोजन दै। 

उम्रापति--मद्दाराज, क्या ऐसे रिवाज ,प्रथ्यी की दूसरो 
प्रजाओं में भी है ९ 

गुरुजी -हां, ईरान, श्रीस, रोम आदि अनेक प्राचीन प्रजाओं 
में यह रिवाज था। यह पारसियों में अब तक है और जापान 
में भी है। छुछ समय पहले रूस और जापान का युद्ध हुआ 
था, उसमें ज़ापानवासी यह माना करते थे कि उनके बाप-दादे 
अभी जीवित दे और उन की तरफ से युद्ध में छड़ रहे हैँ 

कै कक शक 
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श्छ्ध 
बत्त, उत्सुक ओर याजाए 


कुछ दिन हुए प्रयाग में कुम्म मेला होने का समाचार प्रका 
शित हुआ था। अभी संयुक्त प्रान्त मे महाशिवरात्रि के उत्सक 
“पर काशी विश्वेश्वर के दर्शनार्थ जाने वाले छोगों फे लिये खास 
हे ने चली थीं, यह समाचार पढादे। होढी के स्योहार के 
समीप होने के कारण; 'होली-संशोधक-मण्डली” की ओर से 
किये जाने बाले काम का समाचार पत्रों मे आज द्वी प्रकाशित 
हुआ है। अतएब गुरुजी ने हिन्दूधर्म के प्रत, उत्तव और यात्रा 
सम्बन्धी 'छड़कों को छुछ परिचय देने क' घिचार फ्रिया। इतने 
में बसन्त पूछ दैठा-गुरुजी, आपने जो मद्दायक्ष बतलाये, उनके 
सिचाय दूसरे मद्दायज्ञ भी हमने रामायण और महाभारत 
में पढ़े हैं। रामचन्द्रजी ने अश्वमेघ यज्ञ किया था और युधि- 
छिर ने राजसूय किया था। क्या ये सब मद्दायज्ञ नहीं ? 
बहुत छोग इसमे भाग छेते दें और ये वहुत दिन तक चछते 
है, इस कारण ये _मद्दायज्ञ कहे जाते हैं। लेकिन ईश्वर की 
भक्ति करना, विद्या पढ़ना, पूरजों को स्मरण रफना, भूखे- 
प्यार्तों को अन्न-जरू देना और प्राणीमात्र के प्रति दया रपना 
अथवा उन्हे पालन-ये पांच तो हर एक आदमी को फरने ही 
चाहिये, और ये बहुत ही आवश्यक दें, अतएव महायज्ञ दे-- 


पृन्ड 


उत्सव और यात्रा 


चुन्नीलाल--गुरुती, कया इन दो तरह के यज्ञों के सिवाय 
तीसरी तरह के भी छुछ यज्ञ द्वोते हैं ९ 

शुरूजी--हां, हर एक क्षृतु में करने के यज्ञ हैँ । 

सत्यदेव--अब तो इन्हें कोई करता नहीं। 

शुरुजी-करते हैं। जैसे अप्रिपृजा में से शिवपूजा निकली 
और इसी प्रकार वैदिक धर्म के बाहरी आकार में दूसरे बहुत . 
फेरफार हुए, बेंसे ही इस धर्म के प्राचीन यज्ञों ने भी नवीन 
रूप घारण कर लिया है। तुमने नवरात्र के दिनों में जौ 
बुवाये थे और माता के आगे होम किया था, यह उस समय 
का यज्ञ था जब वर्षा ऋतु का अन्त और शरद ऋतु का आरम्भ 
हुआ था। इसी प्रफार अब थोड़े दिन बाद तुम होली 
जछा कर उसमें नये आम का मौर, गेहूँ की बालें आदि दोम 
करोगे, यदद्‌ फ्या है ९ यहद्द वसन्‍्त पख्ूतु का यज्ञ है। इन सब 
थज्ञों का यह तात्पर्य दे कि प्रमु-कृपा से इस जगत्‌ में हमें जो 
जो अच्छे पदार्थ मिलते हैं, उन्हें श्रमु को समर्पण कर दर्में काम 
में ना उचित है। इन यज्ञों को यदि हम सब मिल फर करें 
तो ये उत्सव_बन जाते हैं। दमारे सब उत्सव इस रीति से 
अमुऊ क्तु के यज्ञ में से अथवा अमुक देवता के यज्ञ में से 
उत्पन्न हुए हैं। इसके सिचाय यज्ञ करनेवाले को पवित्रता से 
इन्द्रिय और मन को वश में करने के कितने दी नियम पालन 
करने ते हैं। उन नियमों को “व्रत! कद्दते हैं, जेसे अमुक 
“समय तक न साना-केवल फलमात्र खाकर रहना--जिससे 

फृच्णु 
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यह स्थुल शरीर चश में रहे, इन्द्रिय और मन पवित्रता के मारो 
में चर्लें। सोमप्रदोष, एकादशी, शिवरात्रि आदि उपवास 
मन और इन्द्रियों को वश मे कर ईश्वर का भजन और पूजन 
करने फे लिये ही होते हैं। हिन्दु-घमें की पुत्तकों और छोक- 
रढ़ि में दीर्थयात्रा की वडी सहिसा है। इस प्रकार की ईश्वर- 
भक्ति बड्ढे उत्कट प्रेम से करनी चाहिये। जहां नदी, पबंत, 
बन आदि स्थर्छों में प्रभु की छछित छोछाय॑ विशेषरूप से दृष्ठि- 
गोचर हों, उन्र स्थछों मे जाना शात्ल में कहा गया है। 
हिमालय से गह्लांजी निकलती है। आगे चलछ कर गद्जाजी 
के साथ यमुना मिलती हैँ, और आगे चछ कर गन्ञम-यमुना 
का मिला हुआ जल हलदराता छह॒राता एक स्थल पर दिशा: 
बदलता है, और उसके साथ दूसरी छोटी नदियां मिलती हँ। 
ये हृश्य बहुत भव्य और रमणीक द्वोते हैँ । इस कारण गरह्नाह्मर, 
बद्रिकाभ्म, हरिद्वार। प्रयाग; फाशों भादि यात्रा के स्थान 
बने हैं। इसी प्रकार जहां पर राम, हृप्ण, व्यास आदि 
महापुरुष बसे कहे ज्ञाते हैँ, थे स्थल भी इन महायुरुषों के 
सम्बन्ध से बड़ी महिमा के गिने जाते है। जैसे मधुरा, दवारिका 
आदि नगरियाँ तथा नर्वदा, गोदाबरी आदि नदियों के 
किनारों के तीर्थस्थान । 

यात्रा से बड़ा भारी छाभ यह्‌ है कि भिन्न-भिन्न देश और 
मनुष्यों क समागम और मद्दात्माआं के सत्संग से ज्ञान और 
प्रेम की वृद्धि होतो है। तो्थों की यात्रा का यद्दी तात्पर्य है| 


सप्स्ह्फ घर्क 

पहले दिन शुरुजी ने यह कहा था कि कछ धम्मशिक्षण की 
कक्षा पाठशाठा के मकान में होगी। सदनुसार दूसरे दिन 
स्कूल सुलते द्वी विद्यार्थीगण क्या देखते है कि घमर्मशिक्षण के 
विशाल भवन के द्वार पर ओर अन्दर की दोीवारों पर सुन्दर 
शिलालेस छग रहे हैँ। उनमें सीधे, मरोड़दार सरह- 
तरह के रंगविरंगे और सुन्दर चेल से अछंझुव भक्षरों में 
हिन्दू-धर्म की पुस्तऊों में से अच्छे-अच्छे चचन ( हिन्दी भाषा- 
नुबादसद्दित ) उद्धृत थे। प्रविष्ट होते द्वी ड्योढ़ी की मेददराव 
पर यद्द छिखा था ;--- 

यता घमसस्‍्तता जय: | 

“जह्दा धर्म वहां जय! यह बड़े सुनहरी अक्षरों में छिा हुआ 

था। और उसके नीचे इस तरह का छेस थाः-- 


धर्म चरत माउ्चम , सत्यं कदत सानुतम्‌। 
दी्च पश्यत मा हस्व॑ पर, पश्मत साउपरम | 
४ 
धर्म करो, अधर्म मत करो; सत्य बोलो, असत्य न बोलो: 
दीर्ष दृष्टि रखो, संकुचिव दृष्टि न रखो, दृष्टि ऊँची रखो, नीची 
, नरखो। अर्थात्‌ उदारता रखो। 7: 
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फिर अन्दर आते हुए सामने की भीतपर यह लिखा था-- 
सत्य चद्‌ । धर्म चर। स्वाध्यायान्मा प्रमदः । 
सच बोछ, धर्म कर, अपने विद्याम्यास में श्रुटि न कर। 
अनुद्वेगकर वाक्य सत्य परियहित च यत्‌। 
गीता अ० १७ श्छो० १४ 
बावय जो बोछा जाय, बह किसी को उच्चाटन_करने धारा 
नहो, साथ ही सत्य, मीठा और हितकारी हो । ् 
अहिंसा. सत्यमस्तेयं 3कामक्रोघलोभता । 
भूतप्रियहिलेच्छाव'_ धर्मों साववर्णिक 
हिंसा न करना, सत्य बोलना, चोरी न करना, काम, क्रोध, 
छोभ, भोद के चशीभूत न होना अर्थात्‌ मनोनिप्रद और प्राणी- 
सात्र के प्रिय भौर दितकी इच्छा करना; यह सब बणों का 
घर है। 
अहिंसा सत्यमस्तेय॑ शौचमिन्द्रियनिम्रहः | 
एल सामासिक धर्म चातुर्वेष्येंडत्रवीन्मतुः ॥ 
हिंसा न करना, सत्य बोलना, चोटी न करना, पवित्रता 
नि इन्द्रियाँ को वश में करना, यह चारों वर्णो का साधारण 
धर्म मनुजी मे बतढाया है। 
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इसके सामने दीवारपर घड़ा शिलालेस् है-- 
| (१९४ 
विदूवद्धिः सेवितः: सक्निनित्यमद्ेपरागिमिः | 
छृदयेनाम्यलुज्ञातो थो धर्मस्तं नियोधत | 
विद्वान्‌ जो सत्पुरुष हों और सदा रागदेप से मुक्त हों, थे 
जिसकी सेवा करते हों और जो हृदय से पसन्द हुआ द्वो उसे 
तुम धर्म समझो | 
५ 65 ०५ ८] [4 
आयतां धर्मसर्गस्व॑ श्रुत्वा चेवावधार्यताम | 
आत्मनः प्रतिकूलानि परेपां न समाचरेत्‌ | 


धर्म का सार सुनो और सुनकर हदय में धारण करो। वह 
यद्द है कि जो हमें अपने लिये अनुकूछ न हो बह दूसरों के लिये 
न फरना चाहिये। 
सलोकार्थेन प्रवन्‍्ष्यानि यदुक्त' ग्न्धकोडिमिः। 
परोपकारः पुण्याथ पापाथ परपीडनम्‌ ॥ 


आधे इलछोक मे में तुम्दें बह बात कहूगा जो करोड़ों मंथों में 
कही गयी है । और बह यद्द दे कि दूसरे का उपफार फरना पुण्य 
है और दूसरे को पीडा देना पाप है। 
दूसरो दो दीवारों पर आमने-सामने लेस थे। एक में यह 
खुदा हुआ था-- 
१०९ 
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ढेबी सम्पद्धिमोक्षाय निवन्धायासुरी मता ! 


देवी सम्पत्त्‌ (गुण व्ृत्ति) मोक्ष दती है, आखसुरी सम्पत 
बन्ध उत्पन्न करती है। और इसक सामने छडकों की सदा 
दृष्टि में रहे, इस प्रकार से एक निम्नल्ठखित श्छोक गहरे रज्ज से 
अद्धित था-- 


आदित्यचंद्रानिकोउनलक््य द्यौभूमिरापो हृदय यमझच । 
अहब्च राजिश्च उप्र चसंध्ये धर्मों उपि जानातिनरमंय वृत्तम्‌ |) 


सूये, चन्द्र, बायु, अग्नि, भावाश, प्रथ्वी, जल, हृदय, नियन्ता 
ईश्यर, दिन, राफि प्रभात, और साथकालछ और धर्म स्वयण हो 
इस मनुष्य के आचरण को जानता है । 

बालक इन सब को पढ़ते हैें। इतने में कुछ देर बाद पाठ- 
शाला का घण्टा बच्चा और धर्म-शिक्षण की फ्ठास भाकर 
इकट्ठी हुईं। शुरुजी आये, सबने नमस्क्रार किया और शिक्षण 
का काम शुरू हुआ। 

गुर्जी--धालको, क्या तुम्दें सजाया हुआ यह भवन अच्छा 
छगता है ९ 

बसस्त-जी हां, बहुत सुन्दर लगता दै) हमेशा डस 
प्रकार से द्वी र॒णा जाय त्तो कितना अच्छा हो। 

गुरुजी-अच्छा, ऐसा दो रुखेंगे, पर साथ द्वी साथ तुम्त भी 
शिलछापर खुदे हुए चाव्यों को अपने मम में अद्वित रसना । 
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रमाकास्त--शुरुजी, इन्हें हम बार-बार पढ़ेंगे और याद 
रखेंगे। हमे ये बहुत पसन्द हैं। किसने इन शिल्ताओं पर श्छोक 
खोदकर ल्टखि हैं ९ 

गुरुजी-मुरारि नामक एक चित्रकार ने इन्हें लिया दे | 

विचारचन्द्र- गुरुजी, में उसे जानता हूं । मेरे घर से बह 
थोडी ही दुर रहता है। वह्द बहुत अच्छा आदमी है। 

गुरूुजी--वह मनुप्य बहुत अच्छा है वा चित्रकार बहुत 
अच्छा है? ' 

विचारचन्द्र-मुरुमी, वद आदमी बहुत अच्छा दे, इसे तो 
हम नेत्र दी से देख रहे हे । 

गुरेजी--अच्छा, वह चित्रकार का काम त्तो अच्छा करता 
है, लेकिन वह दारू पीकर पहम रहता है और काम समय पर 
करके नहीं देता, सागुन के चझ्ते कह कर देवदार के तस्ते गाता 
है और अपनी मिहनत के अजुसार दाम ने लेकर हमे घोखा 
देता दै--भला ऐसे आदमी को हम केसा कहें। 

विचारचन्द्र-वद्द चितेरा चाहे जैसा हो, पर आदमी 
खराब दे। 

गुरुती-अच्छा, तो एक बात सब ध्यान में स्पो कि 
मनुष्य के अपने विशेष धन्धे को जानकारी के अछावा हर एक 
मनुष्य को मनुष्य बनने के लिये कितने दी सामान्य रीति के गुण 
सौसखन चाहिये! इन गुणों को हिन्दू-घर्म के शास्रों में 
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'सूर्ववर्णिक' अर्थात्‌ सब वर्णों के सामाल्य धर्म बतलाये है! 
विशेष धर्म--अग्जुक वर्ण के खास धर्म चाहे जिवने हम फ्यों न 
पार्ें, पर सामान्य घम के विना वे निरथंक हैं। 

वेधर्म उस भीव की-पट्टियों पर लिखे हुए है जिन्हें तुमने 
परढ़ा होगा । 

रमाकास्त-हां महाराज, इनमें जो आधे श्छोक में धर्म 
आऔर अधर्म की ध्याख्या दी गयी है, वह मुझे; चहुत पसन्द हैः-- 


परोपकारः पुण्याथ पापाथ परपीडनम 


दूसरे का उपकार करना ही पुण्य है, और दूसरे को पीड़ा 
देना ही पाप है | 


अप्रतीतोी जयति सं धनानि 

अतिजन्यान्युत या-सजन्या । 
अवस्पवे यो बरिषः कृणोति ब्ह्मणे 

राजा राजा तमवन्ति देवा! ॥ 


जो ( अ-प्रति-इततः ) पीछे नहीं हटता वह पुरुपार्थी मनुष्य 
दी ( जयति ) विजय प्राप्त कर सकता दै। वही ( प्रति- 
जन्यानि ) व्यक्तिविययक तथा (सजन्या ) समूह अथबा 
समाजविपयके (घनानि ) घननों को (सं जयति ) विजय से 
प्राप्त करवा है। श्रू० शहग8 
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ः 9] हब हे ( 
वेद में उन्नति का सूल पुरुषाथ है 


न ऋते भ्रान्तस्थ सझ्याय देवाः 


“( श्रान्तस्य क्ूते ) परिश्रम करने के बिना ( देवाः ) देव 
( सण्याय न ) मित्रता नहीों करते ।” अर्थात जो परिश्रम करेगा 
उसी की समृद्धि, उन्‍त्रति और बृद्धि द्वोदी है। जो पुरुषार्थ नहीं 
करता उसकी उन्नति नहीं हो सकती दै। ऋू० ४।३३। ११ 


व्यायाम करने से शरीर के अवयब पुष्ठ होते हैं, और दमन 
“करने से इन्द्रियों की शक्ति बढ़ती दे; एकाग्रता का अभ्यास 
करने से मन का सामर्थ्य ब्द्धिंगत होता है; अर्थात्‌ अपने शरीर 
के इन्द्रियकूपी देव भी उसी समय सहायता करते हैँ कि जिस 
समय इन्द्रियों फे द्वारा उत्साहपूर्ण प्रबल प्रयन्न द्वोतादै। जो 
सुस्ती से बेंठेगा उसके अंग वेसे सुडौछ नहीं बनते जेसे ध्यायाम 
करनेवालों के वनते हैं। 


तेजोडसि तेजी भंग घेदि 4 
चीयेमसि बीय  मयि थघेहि । 
बलमसि चले मयि घेद्दि । 
ओजोऊस्योजो मयि घेहि । 
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मन्युरखि मन्यु सयि घेहि। 
सहोषसि सहो मयि घेहि॥ 
#ैयज्जु० १६६ 

'हे परमात्मन्‌ ! तू तेजस्वी है, मुझ में तेज स्थापन कर। 
तू बीरय॑चान है, मुझ में वीर्य स्थापन कर, तू बलवान है, मुझ मे 
बलू स्थापन कर; तू उत्साहमय है, मुझमे उत्साह स्थापन कर, 
तू सहनशक्ति से युक्त है, मुझ में श्रम सदन, करने की शक्ति 
स्थापित कर !! यह बेदिक प्रार्थना है। 

रक्षा मा किनों अधरंस ईशात॥ 
यो नो दुषदंस . ईदात॥। 

मा नो अद्य गयां स्तेनो साउबीनां बृक ईशात ॥ 

(74,00 ०४ 8. गाक्बोसणरणप्8,. शशॉशपों,.. शैए38॥82 
77880 08 ) ( कि: अधशंसः ) कोई भी पापी दुष्ट हम सथ 
पर शासन न करे। कोई दुराचारी हमारे पर हुकूमत न 
चलावे। अथवे० शहाश्टछाई 
यो ना! सोम सुशंसिनो दुःशंस आदिदेदानि ॥ 
चर णास्प रखे जहि स॒ संपिष्ठो अपायति ॥ 

#((्‌य दुशसः ) जो दुष्ट मनुष्य (सु शंसिनः न-) उत्तम 
बैचाएं से युक्त रइनेवाठे हम सब को ( आदिदेशति ) आदेश 
हरने लगेगा, ( अस्य सुसेबश्नेण जद्दि) उसके सिर पर शस्त्र 
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सामान्य धर्म 


चलाओ, (संपिष्ठट स अपायति ) चण होने से द्वी बह दूर 
होता है। 

जो दुर्जन सज्जनों को अपने अधीन रखता है और इस 
प्रकार सज्जनों को कष्ट पहुँचाता दै, वद्द, वधदण्ड के लिये 
योग्य दै। अथ० ६६२ 

अजीताः स्थाम दारदः चात॑ ॥ 
+तिे> आ० ४॥४२५ 
अंदीनाः स्पाम दारदः शतं॥ 
#झयज्जु० आ० ३६२७४ 

८हम सथ सौ वर्ष पर्यल्त पराजित न द्वोते हुए जीवित रहें, 
तथा दम सब सौ वर्ष तक अदीन आर्थात्‌ उत्साद्दी जीवन से 
युक्त रहें ।” यह बेदिक धर्म की आकांक्षा प्रसिद्ध दै। इर एक 
मनुष्य को उचित है कि यह सदा ऐसे पुरुषार्थ करता रहे, कि 
जिससे धद्द कभी पराजित नद्टों सफे। पराजय होने से सब 
प्रकार की आपत्तियां प्राप्त होती हूँ। पराजितों को ही सब 
कष्ट भोगने पड़ते हैं।॥ पराजितों के सदगुण थुरे समझे जाते 
हैं, और विजयी छोगों के दुगुण अनुकरणीय सममत्ते हैं। 
ब्रिज़य का इतना प्रभाव है। इसलिये विजय प्राप्त करने का 
थन्न हर एक को करना उचित है। 

रे के के 
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ड्डै ७ 
झ््त्छ 
१ 
गुरुजी--बालको ! परमेश्वर के विपय में हिन्दू-घर्म का 
जो कथन है उस सम्प्रस्ध में हम यत्किड्चित्‌ समझ गये हैं. और 
इस दुमिया में हम फिस तरह रहें कि परमात्मा हमें मिल सके, 
इस विषय पर भी हिन्दू-धर्म के मुझ्य बिचार हस देख चुके हे । 
अच हम अपने घिपय के तीसरे भाग की आलोचना करते है। 
इस प्रसंग में जो सयास्ठ हमें हल करने होंगे वे निम्न रीघि के हैं:-- 
हम सचमुच कौन हैं ? कहां से आये हैं और हमें कहा जाना 
है ९ यदि यह मान लिया जाय कि यह प्रत्यक्ष शरीर ही द॒मारी 
आत्मा दै, हम जन्म के पहले छुछ सी न थे और मरमे के बाद 
भी छुछ न रहेंगे, इस शरोर की चिता में भस्म होने के बाद 
हमें कहीं किसी को जबाब देना नहीं, इसलिये खाओ-पीओ 
मौज करो, वो ईश्वर और धर्म की चर्चा करना उपहास मात्र 
है। यदि यही मत स्वीकृत हो तो अब तक परमेश्वर और उसके 
अनुकूल मागे सम्बन्धी जो जो ब्रिचार हममे किये हैं ये सब 
मिरथक दे । पर यह मत ठहर नहीं सकता । वास्तव में वाव 
यह दे कि हम आत्मरूप हँ। यह आत्मा हसारी इस देह के 


जन्म से पहले थी और मृत्यु के समय हमारी देह फे जलकर 
भस्म हो जाने पर भी रहेगी। 
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प्राचीन क्रूपियों के समय में इस विपय को जानने का 
कसी उत्कट इच्छा एक तुम्हारे ऐसे बालक फो हुई, इस बिपय 
में में तुम्हें एक कथा सुनाता हूँ । 
प्राचीन काल में नचिफ्ता नाम का एक विश्वास योग्य 
बालक था। उसका वाप यज्ञ में बूढ़ी, कूबड़ी और सह गाये 
प्राह्मणों को दान में दे रहा था। यह देख नचिकेता ने मन में 
सोचा कि पिताजी निकम्मी वस्तुओं का सो दान कर रहे है, 
लेकिन अपनी एक भी प्रिय वस्तु नहीं दे रहे हैं, इसलिये इस 
यकज्ष से क्या छाम १ अतएव उसने पिता से कहा--“पिताजी ) 
आप निऊम्मी वस्तुओं का दान तो करते हैं, किन्तु एक भी 
प्यारी वस्तु किसी को आपने नहीं दी ।” उसने एक बार कहा, 
दो बार कहा | इतने में पिता चिढ़कर बोले--“हे तुमे ही में दे 
डालता हूं।” 
नचिकेता--“आप किसे दे गे ९” 
पिता--( और चिढ़कर ) “यमराज को।” नचिकेता ने 
विचार किया कि जेसे यह अनाज उगता है और काटा ज्ञाता 
बैसे ही महुप्य का जन्म दोता है और सृत्यु होती दे-बहुत 
मरे हैं और बहुत भरेंगे, इसलिये रुत्यु से डरना नहीं। फिर 
उसने उत्तर दिया--“मुमे सुशी से यम के घर भेज दें !” पिता ने 
उसे यम के घर भेजा | उस समय यमराज घर पर न थे। इस 
कारण उसे तीन दिन यमराज के घर भूखे-प्यासे वाट देखते 
हुए पड़ा रहना पड़ा। यमराज घर जाये और मचिकेता को 
कब 
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देखकर, अतिथि रूप से उसका सत्कार करने में विकम्य हुआ 
इस कारण, उससे क्षमा सागी, और तीन दिन बिना सत्कार 
उसे पड़ा रहना पडा, इस कारण वरदान मागने के लिये उससे 
कहा । इसके अमुसार नचिफ्रेता मे घरदान मागे-“हे यमराज । 
सृयु के थाद मलुष्य की क्या गति होती है, यह मुझे कहो । कुछ 
छोग कहते हैं कि सृत्यु के वाद भी जीब रहता है, और कुछ यह 
कहते है कि उसका नाश हो जाता है--इनमे से सच क्‍या है, 
यह मुझे बदलाओ!” यमराज कहने छगे--“नचिकेता, यह 
विपय बहुत सूक्ष्म है, इसे समकना सहल नहीं इसलिये इसके 
चदले कोई दूसरा वरदान माग छो |” यह कहकर यमराज 
ससे पुत्र पौज का सुख, दीघ जीवन छोर द्वाथी, घोड़े) रथ, 
सजाने, महज इत्यादि संपत्ति देने लगे, परन्तु नचिकेता ने इन्हे 
लेने से साफ इनकार किया और बढ़े जोश से कद्दा--“हे देव । 
इसन हाथी-घोडे, रागरग को अपने ही पास रखो। मुझे तो 
दुनिया के सारे सुख तृण समान माद्म होते दे । झु्के तो केबल 
एक ही बस्तु चाहिये और वह यद्द है कि आत्मा है या नहीं, 
ओर दे त्तो कैसी है, मुझ्मे यद्दी बतछाइये ।” यमराज नचिकेता 
का थह उत्तर सुन बहुत प्रसन्‍न धुए और उन्होंने उसे आत्मा 
के विषय मे ज्वान दिया । 


इतना कह कर गुरुजी ले पाठ समाप्त किया, झैकिन एक 
विद्यार्थी पूछ उठा-“गुरुजो, यमराज ने जो नचिकेता को 
फ्रतढ 


आत्मा 


आत्मा के विषय में ज्ञान दिया था उसे तो आपने इसमें बताया 
ही नहीं 7? 

ग़ुरुती-यमराज ने नचिकेता से कहा «था कि यद्द विषय 
अति सूक्ष्म है। सचमुच तुम्द्दारी इस विपय में उत्सुकता देख 
में बहुत प्रसन्‍न हूं। अत्एव यमराज के दिये हुए ज्ञान में से 
कुछ एक दो विपय तुम समर सकते दो जिन्हें में वज़छाता हूँ । 

यमराज ने कद्दा - “नचिकेता, दो पदार्थ संसार में मनुष्य 
के सामने आकर खड़े रहते हैँ -एक श्रेय और दूसरा प्रेय । 
( प्रेय अच्छा, प्रिय, मनपसन्‍्द्‌ और श्रेय दितकारक ) इन 
दोनों में से चतुर मनुप्य दूसरी वस्तु ही पसन्द करता है, और 
उसे द्वी तुमने पसन्द किया, इस कारण म्रें तुम से बहुत प्रसन्‍न 
हूं ।अब भात्मा के विषय में जो में कहददता हूँ उसे सुनो। शरीर 
तो एक रथ है और इसमें रथ के स्वामी-भांति अधिरूढ़ 








आत्मा दे। 

बुद्धि इसका सारथी है, मन इन्द्रियरूप घोड़ों की रूगाम 
है और ये घोड़े विषयों की ओर दौड़ते है। इन्द्रियरूपी घोड़े 
इधर-उघर मनमानी ओर दौड़ कर, रथ को, अपने आपको, 
और रथ में बेठे हुए स्थामी को गइढ़े में न डाल दे', इस कारण 
बुद्धिरूपी सारथी अच्छा होना चादिये। यदि सारथी अच्छा 
होगा तो वह रथ के स्वामी अर्थात्‌ आत्मा को उसके परमपद- 
परमात्मा के धाम तक-पहुंचा देगा 7? 
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नचिकेता इस ज्ञान को पाकर पिता फे पास आया और 
पिता ने उसे प्रेम से चुछाया। दृष्टात्तरूप से इस कथा की 
सारांश यह है. कि जो भ्रद्धावान्‌ है; जो मरने से नहीं डरता, 
और जो दुनिया के सुख का लाछची नहीं; चही आत्मा क्को 
जान सकता है। 
नै रु नः 


३१ 
श्श्त्ता 


गा 


शरीर में होते हुए भी शरीर से छुदा हे और जुदे 


| प्रकार का है। 

विचारचन्द्र--गुरुजी, आपने कछ देंगे नचिकेता और 
यमराज की बात कही बह हमें बड़ी रोचक लगी, पर उसमें 
यमराज ने जो यह्‌ कद्दा कि आत्मा इस शरीररूपी रथ में बेठा 
हुआ रथ का स्वामी दे; सममक में नहीं आता। शरीर से 
आत्मा जुदी किस रीति से द्वी सकती है ९ 

गुरुजी -तुम्दारा प्रभ उचित है। सारे दृष्टान्त अधूरे ह्ढे, 
यह परमेश्वर के बिपय में बोलते हुए हमें कट्दना पड़ा था। वया 
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तुमने उस बात का स्मरण रखा है ९ उसी रीति से यहां भी 
तुम्हें समझना चाहिये। स्वेतकेतु और उसके पित्ता की कथा 
तुम्हें याद होगी । उन दोनों को आपस की वातचीत में एक 
वात यह थी कि पिता ने बहुत साधारण दृष्टान्च से यह सम- 
माया था कि शरीर से जुदी आत्मा है और वह शरीर के एक 
कोने में--रथ में रथ के स्वामी की भांति घेठी हुई नहीं, घल्कि 
सम्पूर्ण शरीर में व्याप्त दे । पिता ने स्वेतस्तु से कद्दा /श्वेत- 
केतु | जो इस माढ़ के मूल में कछुल्दाड़ी चलायी जाय तो इसके 
जीवित होने के कारण इसमे से रस निकलेगा, इसके बीच के 
धड में छुलदाडी चछाई जाय तो भी इसके जीवित होने के कारण 
इसमें से रस निकलेया। परन्तु यद्धि इसकी शाखा में से जीवन 
जाता रहे तो वह सूस जायगी, दूसरी शाखा में से जोचन 
जाता रहे तो भी वह सूख जायगी, तीसरी में से जाता रहे तो 
भी सूख जायगी-ओऔर इस क्रम से यदि सारे वृक्ष में से जीवन 
चछा जाय तो सारा दक्ष सूख जायगा। तब यह समभमना 
चाहिये कि ज्ञीय का वियोग दी मरना दै। जीच स्वयं नहीं 
सरता, परन्तु इसके वियोग के कारण यह जिसमे रहता था वह 
देह मरती है।” इस प्रकार श्वेतकेतु के पिता ने उसे एक सीधा 
इृष्टान्त देकर यह्‌ समझाया था कि देद में आत्मा रहती है, पर 
बह देह आत्मा नहीं है। _ कद 
फिर, यह आत्मा सचमुच कितना अद्भुत पदार्थ है और 
हमें कितनी प्यारी है, इसे समझने के छिये एक बात सुनो-- 
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देववा और असुरों ने सुना कि आत्मा बुढ़ापा, रल्यु, रोग, भूस, 
प्यास आदि सत्र दोषों से रद्दित है, और प्रजापति इस विषय 
का ज्ञान देते है। अतएव देवताओं के राजा इन्द्र और असुरों 
के राजा पिरोचन, दोनों प्रजापति के पास गये और ३२ चर्ष 
तक ब्रद्यच्य पाठलन कर उनके पास रहे। ३२ वर्ष होने पर 
प्रजापति ने उनसे पूछा “हे इन्द्र और विरोचन ! तुम क्‍या 
सीखते आये हो ९” दोनों ने कद्दा “महाराज, आत्मा क्या 
बह्तु है, इसे जानने फे लिये हम आये है” | तब प्रजापति ने 
उनसे यह कहा--'देखो, आस में जो यह पुरुष देस पड़ता दै। 
यही आत्मा दे ९? 

इन्द्र-घिरोचन “पानी में वा शीशे भें जो दैस पड़ता है, 
क्या वह्दी आत्मा दै ९? 

प्रजापति- “हां ।? 

फ़िर दोनों ने एक प्रादी भरे बासन में देसा और 
आकर कष्दा-- 

“भ्रहाराज, हमने आत्मा फो देसा नप्त से शिस तक, सिर 
सेपेरतक।”! 

प्रजापति-“अच्छा ।” 

श् फिर इन्द्र-विरोचन दोनों अपने अपने घर चढक पड़े। 
'चन अपने असुर्रो के मण्डरू मे पहुँचा और सथ को यह 
वच्य जलद्वार पहनने वालो देह ही भात्मा है; इस शड़वाद का 
उपदेश दिया। छेकिन इन्द्र को इससे सल्तोष नहीं हुआ | बह्द 
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आधे रास्ते से द्वी पीछे फिरा और प्रजापति फे पास आया। ३२ 
वर्ष पर्यन्त म्द्मचर्य पालन कर फिर प्रज्ञापत्ति से हाथ जोड कर 
डसने पूलछा--“मद्वाराज़, ऐसी आत्मा से मुझे सन्‍्तोप नहीं 
हुआ। इस शरीर को जेसे वस्तर-अल्छार पहनाये जाते हें, 
बसे ही वस्त-अलक्कारवाली यह आत्मा देस पड़ती दे। यदि 
शरीर छंगडा हो तो वह भी छंगडी है शरीर 
में आप नहों तो बहू भी अन्धी मारछूम होती दे। ऐसी 
आत्मा में मुझे छुछ भी अतुराग नहीं । तब प्रजापति 
ने कद्दा-“भच्छा, तो जो स्वप्न में फिरती हुई बप्सु नजर 
आती दे वही आत्मा दे) इस उपदेश को सुन इन्द्र चछा 
गया लेकिन फिर आधे रास्ते से छौट आया और फिर ३५ वर्ष 
अरह्मचर्य पालन कर प्रजापति के पास बेठ कर पूछने छगा-- 
“महाराज, यह तो ठीक है कि शरीर के अन्घे-छूछे होने पर भी 
स्वप्न में दिसाई देने वाली आत्मा अन्धी छूली नहीं होती, पर 
स्पप्न में इस आत्मा को यदि कोई मारता दे तो वह ठुः्जी होती 
है, रोती है। ऐसी आत्मा मे मुझे छुछ आनन्द प्रतीत नहीं 
होता ।” फिर प्रजापति ने कहा--“अच्छा, तो स्वप्तरद्दित गदइरी 
नींद की दशा में जो रहता दै वद्दी आत्मा द।” इन्द्र इस उप- 
देश को सुन कर चढा यया, लेकिन इससे संदुए म॑ द्वोकर आधे 
रास्ते से छौट और ३२ वर्ष ब्रह्मचय्य पालन कर प्रजापति से 
कद्दा-“सद्दाराज | यह ठो सच दै कि आपको बतलायी हुई 
, इस नयी आत्मा में कोई दु.स प्रतीत नहीं होता, किन्तु उस 
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दशा मे 'में हूं? यह गाढ़ निद्रा के कारण कुछ भी प्रतीत नहीं 
होता। इस आत्मा से भछा क्‍या छाभ। इसलिये मुझे वो 
ऐसी आत्मा भी इष्ट नहीं।” फिर प्रजापति ने पांच वर्ष 
( कुछ १०१ वर्ष ) ब्रद्मचयं पालम करा कर इन्द्र को आत्मा का 
उपदेश दिया, इस बात का तात्पय यह कि जो अपने आनल्द 
का स्थान दै, जो होना हम चाहते हैँ वह आत्मा जाम्रत, स्वन्त 
और सुपृप्ति ( गाढ़ निद्रा ) इन तीनों अवस्थाओं में रहती हुई 
प्रतीत होती है, किन्तु ऐसा होते हुए भी वह इन तीनों अब- 
स्थाओं से दूर है । 
कै के तक 


डे 
ऊीबात्सतत और फ्रफ्ाकतए 
१ 


विचारचन्द्र-गुरुजी, जिस अद्भुत आत्मा के विषय में कूछ 
आपने कहा था उसे किसने उत्पन्न किया होगा? और बह 
किस वस्तु में से उत्पन्न हुई होगी ९ 
गुरुजी--दिन्दू-धर्म में आत्मा को उत्पन्न हुआ नहीं मानते। 
बह अनादि है; उसका अभुऊ दिन से आरम्भ नहीं द्ोता | 
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विचारचन्द्र--गुरुजी, फिर दस सब क्यों ईश्वर फे बालंक 
कट्टलाये जाते हे ? 

गुरुती--इसका अर्थ यह है कि जैसे अप्रि में से चिनगारियाँ 
निकलती हैं वेसे ही हम ईश्वर में से निकलते है। किन्दु चिन- 
गारिया द्वोने से कोई नया पदार्थ तो उत्पन्न होता नहीं, बल्कि 
चे तो अमप्रि के बढ़े भागों मे से अछम धोकर छोटे दिखाई देते 
हू और वे स्फुलिड्ड कद्दे जाते देँ। इसी प्रकार आत्मा और 
परसात्मा वो एक ही वस्तु हैं 

विचारचन्द्र-छेकिन मद्वाराज, जेसे अम्नि में से स्फुलिग 
मनिकछत दे बेस हम परमात्मा में से मिऊछे हुए हैं, यद्द दृष्टान्त 
चया बिल्कुल ठीक दै 

गुरुजी-हप, लेकिन इस हृ्टान्त का यद्द अथे है कि पर- 
मात्मा की शक्ति जिसे प्रकृति कहते दें और जो हमारे आस- 
पास फेली हुई दे, उससे हमारी देह बनी दे और उस बेद्द फे 
कारण हम ये जीव बने हुए हेँ। पर जंसे रुफुलिग अप्नि फे बाहर 
निकछते हैं बेस हम कुछ परमात्मा के बाहर निकलते नहीं-- 
परमात्मा के बाहर भला क्‍या हो सकता दै? परमात्मा सर्व 
ज्यापक, सर्वरूप है) 

विचारचन्द्र गुरुजी, ठीक। तो इसी कारण प्रकृति माता 
है, यह ठीक है न ९ 

गुरुती-हा, लेकिन परमात्मा और परमात्मा की शक्ति, 
ये दो जुदी वस्घुए' नहीं। जेसे तेज ओर तेज की शाक्ति, जेसे 
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व्या और उसकी प्रकाश करने वाली शक्ति, ये दो जुदी नहीं 
हैं। जो परमात्मा है वद्दी उसकी शक्ति है, ओर इस कारण पर- 
सात्मा को पिदा और माता दोनों कहा जा सकता है। इसके 
अलावा परमात्मा के लिये एक दूसरी उपमा दी जाती दै। क्या 
घुम उसे जानते हो ९ 

हरिछाल-हां। राजा की ! 

गुरुजी--ठीक, अब इसका कारण कही । 

हरिलछाल--राजा की भांति परमेश्वर भी हमारे लिये महा- 
त्माओं द्वारा न्याय नीति के और इस रृप्टि के नियम वांधता 
है, घुरे मारे से ज्ञाते हुए रोकता दे और अच्छे मार्ग से हमें 
उलनत करता दै। हम दोप कर तो वह शिक्षा करता है, और 
अच्छे ढंग से चले तो प्रसल्‍न होकर पुरस्कार भी देता दै। इस- 
लिये शुभ कर्म और भक्ति दोनों की आवश्यकता है। गीता में 
भी छिखा दै कि भक्त को में बुद्धियोग देता हूं। 

यथा श्छोकः-- 


ददामि त॑ बुद्धियोगं देन मासुपयान्तिते । 
५ गीता अ० १० इलो० १० ॥ 


गुरुजी--ठीक, अब इसके साथ इतना ध्यान में रखना 

चाहिये कि राजा तो कठोर न्याय की मूर्ति दै, और ये मावा- 

पिता तो बात्सल्य (माता-पिता का पुत्र-प्रेम ).की मूर्ति है 
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इस कारण जय यह दूसरा भाव विशेष रूप से बताना हो 
तब दस ईश्वर को माता-पिता की उपमा दूते हैं। फया कोई 
तीसरी उपमा दी जाती हुई तुम जानते दो ९ 

लड़कों ने और कोई उपमा सुनी नहीं थी, इस कारण वे 
चुप रहे । 

शुरुती--जीव ओर ईश्वर को कितनी ही घार सखा- 
मित्र की उपमा दी जाती है। राजा की अपेक्षा माता-पिता 
की उपमा कोमछता द्रसाती दे, किन्तु उसमे भी एक फमी है। 
माता-पिता के साथ हम आदर पूर्वक व्यवद्दार करते हूँ, दुप़ 
फे समय उनका सहारा लछेतेहैं, किन्तु हदय खोलकर पूरी-पूरी 
छूट से बिना संकोच के, दु स-सुख की वात करना तो मित्र फे 
ही साथ बन सकता दै, इस कारण परमात्मा को गीता में सपा 
आर्थात्‌ मित्र क॒द्दा गया है! वेद का कथन है कि इस ससार 
रूपी बृक्ष पर दो मिले हुए ससारूपी पक्षी बेठे हैं, उनमें से एक 
इस ध्ृक्ष के मीझे फल साने की कामना करता है और खाता 
है और दूसरा इन फलों को देखता रहता दे, पर खाता नहीं। 
सानेचाछा पक्षी तो जीव है और केवछ देसनेयाछा परमात्मा 
है। हमारे हृदय मे भी हमारा और परमात्मा का इकट्ठा वास 
है, किन्तु हम इस संसार के भोगों मे फस रहे हैं, और परमात्मा 
साथ रहता हुआ देखता और मित्र की तरह हमे पापों से बचने 
फे छिये वेतायनी भी देता रहता है। इस बात का अनुभव 
विचार फरने पर हमारे अत करण मे होता रहता है। 
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अब में एक और जानने योग्य बात कहता हूं। इन दो 
सखाओं के नाम अपने इतिहास-पुराणों मे नर (जीव ) और 
नारायण ( परमात्मा ) बतलछाय्रे गये हैं, और इन नर और 
नारायण के अवतार अज्जु न और कृष्ण थे। दो मित्र हैं; उनमे 
परमात्मा तो इस संसार में ज्ीवात्मा को डचित मार्ग पर 
चलाता है, अतएव कृष्ण इस संसाररूपी रणक्षेत्र में अर्जुन के 
सारथी घने । 

कृष्ण ऐसे योगीराज को ब्यासजी ने अर्जुन का सारथी 
क्यों बनाया, इसका सूक्ष्म अभिप्राय आज्ञ छड़कों ने समभा 
और समम कर सब बहुत आनन्दित हुए। 

ध्य के नै 


५ ४. है 
ज्कत्छा ऋर फरघातत्वताए 
ञ 


पहले दिन के पाठ पर बिचार कर दूसरा पाठ आरम्भ 
करना यह ध्म-कक्षा का प्रति दिन का रिवाज था। 


गुरुती--वालको, कछ तुम ने जीवात्मा और परमात्मा 
सम्बन्धी किसने दृछास्त समझे ९ 


कर4द 


जोवात्मा सौर परमात्मा 


बालक तीन | 

शुरुजी-वे क्या हैं। 

रमाशंकर--एक राजा-प्रजा का; दूसरा मा-बाप और 
बच्चों का, और तीसरा दो मित्रों का। 

गुरुजी इनमें क्या इस पिछले हृप्टान्त में कोई कमी 
साढ्म हुई १ * 

रमाशंकर -हां, हमारा और परमात्मा का सम्बन्ध अकेला 
मित्र ऐसा नहीं । मित्र तो बराबर के द्वोते हैं। क्या हम और 
परमांत्मा छुछ बरात्रर द्वो सकते हैं ? मित्र के भाव के साथ 
शाजा प्रजा के और मा, बाप, बच्चां के भाव भो होने आवब- 
श्यक दें । 

भुरुजञी--ठीक । किन्तु यह भी समझना चाहिये कि हमारा 
ओर परमात्मा का सम्बन्ध किसी भी एक इप्टान्त से पूरा 
पूरा समझाया नद्दी जा सकता ) लच्छा, तुमने जो कहा था 
उसके अछावा तुम्हें मित्र फे दृप्टान्त में और कोई कम्मी समझ 
में आती दे ? 

रमाशंकर--नहीं गुरुजी । 

गुरुजी-तो सुनो | मिन्न की देह एक दूसरे से स्वतन्त्र है; 
किन्तु जीवात्मा की देह तो परमात्मा की देह में से इमारे आस 
पास की इस बिस्तीर्ण प्रकृति में से ही उत्पन्न हुई है, बल्कि 
उसका ही भाग दै। इस कारण मित्र का दृ्टान्त भरी पूर्ण 
रीति से छागू नहीं होता । फिर कितने द्वी शास्त्रकार्रों के अजु- 

वर 
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सार इसमें एक और कमी है। मित्र के द्टान्त मे यह है और 
यह दूसरा है, इस प्रकार दो गिने जा सकते हैं, पर परमात्मा 
तो बढ़ी है जो इमारी सब की आत्मा मे है। चेतन्य-छप से 
हम सब एक ही है। ( वह पिछला भाग एडफों की समझ में नहीं भा 
सका, यह बात गुरुजी ने लडको की आकृति से जान छी । ) 

गुरुजी--बाछको, मुझे माल्म होता हैं कि तुस्म पिछले 
भाग को नहीं समझ्े। अच्छा, अभी इसे रहने दो ( सब 
समुद्र के पास खडे थे। सप्ुद धीरे बढता आता था ओर समुद्र को 
रुहरें पुक के यादें दूसरी बढती ही जाती थी ) । 

गुरुगी--दैसो, ये लहरें कसी उछल रही हैं । 

कान्तिछाक--हां, गुरुजी, घडा सुन्दर दृश्य है) देसो यह 
लद्दर दूसरो लुद्वर की अपेक्षा किननी वढ़ी भा रही दे । 

गुरुनी--आओ, लहरें गिन॑, देखें पाच सिनठ से कितनी 
आती हैं १ « 

कान्विकाछू--( गिन कर ) पन्द्रह 4 गुरुजी, अब ६म चढें, 
क्योंकि समुद्र बहुत बढता आता दै। 

शुरी समुद्र वहता आता दे या लहर ९ 

कान्विछाछ--फ्या छूहरें समुद्र नहीं हैँ? वया लहर कुछ 
समुद्र से जुदी हैं १ 

गुरुजी--जो तुमने पस्द्रद गिने, वे क्या छहरें थीं था समुद्र ९ 
ही कान्तिझाऊ--लूदरें। लेकिन समुद्ररूप से तो सब एक ही 
हन। 
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जीवात्मा और परमात्मा 


गुरुजी--ठीक, तो अब समुद्र के स्थान में परमात्मा को 
सममो, और तरदड्चों की ज़गद जीव को सममो। घरंगं एक 
दूसरे से जुदी है तो भी समुद्रहूप से सब एक हैँं। उसी प्रकार 
से जीव एऊ दूसरे से जुदे है तथापि परमात्मा रूप से सब एक है । 
फिर त्तरद्ट तो समुद्र दी है, तरइ समुद्र से जुदी नहीं, इसी प्रकार 
जोपात्मा भी परमात्मा दे, जीवात्मा परमात्मा से जुदी नहीं। 

इस दृष्ठान्त से जो बात पहले छडकों की समझ में नहीं 
आयो थी, वह सहज द्वी मे उनक्कती समझ में आ गई। जहा 
यह चिपय कठिन लगा वहा रहने दो, कह कर गुरुजी ने सब 
को दूसरी वात्त मे लगा दिया था और अब उस बात मे से 
ही घोड़े हुए विषय को समझता दिया। लड़के इस बात से 
बहुत चक्रित हुए। शास्त में दृष्ठान्त क्रिस छिये दिये जाते हैं, 
इसका भी उन्हें परिचय मिला, अर्थात्‌ दृष्टान्त से विषय तुरन्त 
समम में आता है । 

अथघ धीर-धीरे पानी उत्तरा। रेती से जहाँ पहले दिन 
खेटते-सेलते छडकों ने छोटे-छोटे गड़ढ़े सोदे थे, उनमें पानी 
भर गया। सन्ध्या हुई, आकाश में चन्द्रमा देख पडा। 
शुरुजी ने बालकों को सरोचियों में चन्द्रमा का प्रतिविस्न 
दिसलाया और कहा :+-- 

बारूफो, इस चन्द्रमा के प्रतिविस्च को देसो। इसी 
प्रकार से जीचात्मा उस परसात्मा का - हमारे शरीर और हृदय 
में पहनेंवांछा--प्रतिचिस्न दे, यह कितने दी शास्पकार कहते हें। 
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डे 
कर्म और पुत्र॒जच्फ 


धर्म शिक्षण के चर्ग के विद्यार्थी वन की शोभा देजते-देखते 
चले जाते हैं। रास्ते में गुरुजी ने कह्या-- 'देसो, बाकको, इस 
खेत में अनाज का पाक कैसा अच्छा है।” सब लड़के गेहू' को 
बालों को देसने छो और उनमें दूध भरे दानों को देख बहें 
प्रसन्‍न हुए। उनमे एक श्र नाम के बालक ने कद्दा--“गुरुजी, 
हमने जो पहुछा खेत देखा था उसमे तो दाने सूस गये भे और 
कितनी ही बालें भी पूरी न हो पाई थीं। इस सेत का मालिक 
भाग्यशाली प्रतीत होता है ।” 

पुरुषोत्तम -गुरुजी, शझ्कर ने जो कहा, क्‍या यह सच दे ? 
मेरा तो यद्द मत है कि यह उसकी परिश्रम, बुद्धि और मनोयोग 
का ही फठ है। उसने खेत अच्छी तरह जोता होगा, बीज्ञ 
भी अच्छा पसन्द कर बोया होगा, और इसके थबाद पानी 
दुने में भी बहुत श्रम किया होगा, इन कारणों से दी उसके 
गेहूँ अच्छे हुए | 

गूरजी--पुरुषोत्तम का कथन सत्य है। जेसा करगे बेसा 
पायेंगे। “जो जस थुबे सो तत फल चासा/ । गेहूँ थोने से 
गेहूँ मिलते हैं, और गेहूँ में बीज, साद और पानी थे अनुसार 
दी पाक द्वोत्ता है । 
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कम ओर पुनर्जन्म 


शहूुर-छेकिन गुरुजी, खेत द्वी सराब दो तो विचारा 
किसान भी क्या करेगा ९ 

गुरुजी--बहुत कर सकता दै। तुमने अमेरिका के किसानों 
की बात सुनी होगी । हजारों सौछ जद्भल मे बस कर, सराब 
जमीन को अपनी मिहनत से सुधार कर, अच्छी स्ाद डाल कर 
वे अपने प्लेतों से बहुत पेदावार कर सकने है। लेकिन इसके 
साथ मेरा कथन इतना तो सच है कि जमीन पर भी पेदाबार 
का धहुत आधार रहता दे ! उस फ्रिसान के पास यदि अच्छी 
जमीन होती तो अच्छी पंदावार हो सकती थी। में इन दोनों 
किसानों के सच्चे द्वालात जानता हूँ। वे दोनों भाई हैं। 
उनके बाप ने तो उन्हें एक्सी मिल्कियत दी थी, लेकिन उनमें 
से एक ने तो बहुतसा घन उडा दिया, क्लौर बचे हुए थोड़े धन 
से उस घुरे सेत को मोल ले छिया। दूसरे भाई ने तो यह 
अच्छा सेत द्वी लिया, टेकिन अब भी वह पहला भाई चाद्दे तो 
अमेरिका के ऊिसान की भात्ति बहुत छुछ कर सकता है। 

इस प्रकार बातचीत करते-करते सब अपने रोज के मिलने 
की जगह बढ़े बरगढ की छाया मे आ पहुचे | 

गुरूजी--आज हमे यहा वहुत नहीं बेठना है। मेने रास्ते 
मे जो बातचीत तुमसे की थी उसमे ही मेंने तुम्हें अप का पाठ 
पढ़ा दिया। हिन्दुधर्म की सनातन ब्राह्मण, बौद्ध, जेन तीनों 
शास्राओं के माने हुए एक बडे सिद्धान्त फे विपय में वह पाठ 
था। बह सिद्धान्त कर्म का मद्दानियम दै--जो जस बुत 

३३ 


हिन्दूघर्म्म प्रवेशिका 
ह। थे |. 
सो तस फल चाखा/--“अवश्यमेय भोक्तव्यं कृत कम 
शुभाशभव! । 
हमें इस जन्म और पूर्व-जन्म के किये हुए कर्मों का फछ 
तो अवश्य भोगना पड़ेंगा। छोग साधारणवया कर्म शब्द 
का भाग्य के अर्थ में प्रयोग करते है। “कर्म में लिसा दै-- 
भाग्य की रेखाएं मिट नहीं सकतों? इत्यादि वाक्य हम अफ्सर 
सुना करते हैं, किन्तु कर्म शब्द का अर्थ भाग्य नहीं। धल्कि 
किया हुआ काम है। भाग्य का सहारा लेकर जाकसी और 
निरुयम होकर बैठ रहना हिन्दूधर्म की दृष्टि से अनुचित दै। 
बल्कि कर्म का अभिप्राय ही यह है कि मनुष्य अपने शुभ- 
अशुभ कर्मों के लिये उत्तररायी है, और 'जों जस घुबें सो तस, 
फल चाखा! यह बिचार कर उसे उद्योगी धोना ही चाहिये। 
हमारा सुसत-दुः् हमारे इस जन्म फे वा पूर्व जन्म के किये 
हुए कर्मो पर निर्भर है, यही हमारे धर्म का अटल सिद्धान्त है। 
यह भी स्मरण रखना चाहिये कि भाग्य भी हमारे पूर्व के 
किये हुए कर्मो से ही वनता है। ज्ञेसे बोया हुआ बीज समय 


आने पर द्वी उग कर फूछता-फछता है, उसी प्रकार कर्म और 
भागय को सममो। 


अब एक झऔर बात पर भी विचार करो! हम से इस 

जीवन में अनेऊ भूलें द्वोती हैं, जिनका फल हमें भोगना पडता 

दै। फितने ही अपने किये हुए कर्मों का फछ लो दम यहीं भोग, 
ब्रेड 


फर्म कौर पुनजन्म 


लेते हैं, किन्तु हमें अपने सभी शुभ-अशुभ कर्मा का बदला इस 
जीवन में मिलने से रद्द जाता है। कभी-कभी तो हमें पापी 
मह॒प्य सुखी, और धर्मात्मा दीन-दीन देख पड़ते हैँ, पर यदि 
इस जगत्‌ का कोई न्‍्याय-नियंत्रा--नियमानुसार चलानेबाछा 
परमेश्वर द--भऔर वह है ही यह्‌ हमारा अटल विश्वास है-- 
तो जेसे दो और दो चार ही होते हूँ और पांच नहीं होते, सूर्य 
पूरे में ही उदित होता है. और पश्चिम में कदापि नहीं होता, 
वैसे ही अल्त में-इस जल्‍्म में नहीं तो दूसरे जल्म सें--तो 
अवश्य अच्छे काम का फछ अच्छा और खोटे का खोटा हुए 
बिना रह नहीं सकता | 

इस प्रकार हमारे जीवन का भूत और भविष्य काल से 
घनिष्ठ सम्बन्ध दै। यदि ऐसा न हो तो अब के किए हुए 
फर्म निप्फल होंगे और पहले कुछ किये बिना वर्तमान स्थिति में 
उत्पल्न हुए हैं, यह न्‍्यायी ईश्वर फे राज्य में केसे सम्भव है ९ 
इस रीति से कर्म के सिद्धाल्व के साथ पुर्व-जन्म और पर- 
जन्म का--अर्थात्‌ जीवन की अनादि और अनन्त रेखा का-- 
हम जन्म से जन्मे नद्दीं ओर रुत्यु से मरते नहीं, इस महासत्य 
का सिद्धान्त जुड़ा हुआ है । ये दोनों सिद्धान्त ईश्वर की न्‍्याय- 
परायणता के आधार पर रचे गये दें । 

बुः ब्ैः बे 


प्१५ 


89 
स्क्क और बरक 


लड़के अगले दिन के उपदेश पर घर जाकर विचार किया 
करते थे और उसमें जो बात पूछुमे योग्य द्वोती थी उसे दूसरे 
दिन वे पूछा करते थ्रे। छड़कों की विचार-शक्ति बढ़ाने के 
लिये सामान्य रीति से इस शेली का अनुसरण किया जाता था। 

गुरुजी--किसी को कुछ पूछना दे ९ 

विचारचन्द्र--महाराज, आपने यह कहा था कि इस 
जीवन में समस्त कर्मोा के फल नहीं भोगे जाते, इस कारण 
घनके भोगने के लिये पुनर्जन्म लेना पडता है। लेकिन पुन- 
जन्म के बदले स्वरगे-नरक के मान छेने से काम 'चछ सकता है। 

गुरुजी-- हिल्दू-धर्म स्वर्ग-नरक तो मानता ही है, छेकिन 
उसके साथ पु]नर्जन्म भी मानता दै। इन दोनों को सानने का 
कारण यहदै कि हम जो भोग वर्तमान समय में भोगते हैँ वे 
चुछ एकद्म बिना कारण नहीं आ पड़े, जगत्‌ में जेसे हर एक 
वस्तु का कारण होता दे वैसे दी इसका भी कारण दोना चाहिये, 
आर इसलिये पहले हमने किसी स्थल में ऐसे फर्म किये होंगे कि 
जिनका परिणास इमसारा व्तेमान जीवन है, छेकिन स्वय और 
नरक तो भोग-भूमि है, कर्म-भूमि नहीं, अर्थात्‌ वहां तो कर्म 
के फछ भोगे जाते इईं, कर्म किये नहीं जाते । 

१३६ 


रूव्य और नरक 


हरिलाल--गुरुजी, यह कसे ९ 
गुरुतजी--कारण यह कि हमारी व्याख्या के अनुसार स्वर्ग 
और नरक जच्छे और बुरे कर्मों के फछ भोगने के स्थान है। 
बहा भी यदि दूसरे कर्म किये ज्ञाय॑ तो चे पूर्व जन्म और पर- 
जन्म के कारण हो जायगे। इसलिये दसारी हाल को जिन्दगी 
के सुसर-दु प॒ फे कपरणरूप जो कर्म दोने चाहिये उनका स्थान 
स्वर्गे-नरक नहीं, वल्कि पूर्य जन्म द्वी माना जाता है । 
विचारचन्द्र-तो फिर म्वर्ग-नरक की जरूरत ही क्या रही ९ 
गुरुजी--खुनो | हमारे जो भले चुरे कर्म देख पड़ते हैं थे 
चास्तव में ऐसे बडे होते हैं, कि उनका बदला इस हमारी छोटी 
सी दुनिया में नहीं मिठ सकता । कल्पना करो कि इस संसार 
में एक दुप्ट-पुरुष द्वारा एक साधु-पुरुष की निप्ठुरता से की हुई 
इ॒सा के सम्बन्ध में बहुत से बहुत क्या दण्ड दो सकता है ? इस 
प्रकार के काम के लिये मृत्यु का दण्ड भी पर्याप्त नहों ई। 
विचारचन्द्र-किन्तु यदि यह सान छे कि आने काले जन्म 
में वह साधु पुरुष उस दुष्ट से बेसा ही व्यवद्दार करे तो नरक 
की कल्पना करना तो व्यर्थ ही होगा। 
शुरुती-तो साधु और दुए फे चीच में चदछे के बाद 
नियटारा तो द्यो सकता है, किन्तु परमेश्वर के सामने तो 
अपराध बना ही रहता है न ? पर दयाछ ईश्वर उस अपराध 
को सदा अपनी दृष्टि मे नहीं रसता, नरक की सजा का भोग 
, करा कर वह उससे शुद्ध करता है। फिर यदि वह साधु क्षमा- 
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शीछ और उदार मन का हो और जेसा डसके साथ एक जल्म 
में किया बेसा वह स्वय॑ प्रति दूसरे जन्म में! न करें वो भी 
इसके कारण किया हुआ पाप क्या सिंठ सकता है ? बह तो 
जब उसकी सजा नरक में भोग छेगा तभी मिट सकता है। 
इसलिये पुनरजन्म के साथ स्वर्ग-नरक मानना आवश्यक है। 

भले-बुरे कमा के अनुसार स्वर्गे-नरक भोगने ही पढ़ते हैं, 
इस सन्वन्ध में हिन्दू-घर्मं का विश्वास इतना इृढ़ है कि युधिष्टिर 
ऐसे धर्मराज के अवतार माने हुए महापुरुप को भी इस नियम 
से मुक्त नहीं मना गया। 

प्रेमशह्नए-अशुरुूली, स्वग और नरक कहाँ होंगे ९ 

शुरूजी --ये स्थग और नरक हमारी भूमि के सहश कोई 
और भूमि नहीं। ये तो ज्ञीव की वर्तमान से कुछ जुदी दी 
प्रकार की अचस्थाय है, जिन अवस्थाओं में जीव को केवल 
सुल्न और दुःख ही भोगने दोते दैं। इसलिये हिल्दृशाल्रकार 
कित्तनी ही धार यह कहते हैं कि स्वर्ग और नरक ये सुख-दुःख 
की अयस्थाय हैं और वे हमारे भीतर ही हैं। लेसे हम स्वप्न 
में देखी हुई दुनिया को न इस प्रथ्ची के ऊपर अथवा उसके 
नीचे ही कह सक्ते हैं चेसे ही ये स्वर्ग और नरक ऊंचे हैं वा 
नीचे, यह नहीं कद सकते । परन्तु हमारे मन का कुछ ऐसा 
स्वभाव है कि जो वस्तु अच्छी है उसे हम हमेशा ऊंचा मानते 


१ इस पुस्तक में 'दस्थिन्द्र का यज्ञ! शौपेक पाठ देखो । 
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हैं, और जो चीज बुरी है उसे हम नीचा मानते हैं। इसलिये 
स्वर्ग ऊपर और नरक नीचे माना गया है। 

सुशील--गुरुजी, स्वर्ग एक है वा अनेक ९ 

शुरुती--सुख एक है, अतएवं सुख का धाम स्वर्ग भी एक 
ही है। लेकिन परमात्मा के जुदे-जुदे रूप के कारण जैसे देवता 
अनेक हैं वेसे ही इन देवताओं फे धाम भी अनेक हैं। सश्टिढीला 
सर्वत्र एक है, तथापि पहाड़ पर हवा के मकोर्रों का एक तरह का 
सुख, समुद्र के किनारे दूसरी त्रद का सुख; वगीचे में तीसरी 
तरह का सुख मिलता द। वे जुदे-जुदे छोक भमिलोक, वायु- 
छोक, चन्द्रलोक इत्यादि कहे जाते हैं, और वे सब मिलकर 
स्वर्ग बन जाते हें। तुम्दें याद होगा कि पूर्व-ब्यास्यानों में 
हम शिव और विष्णु की भक्ति के पन्‍थों का निरूपण कर चुके 
हैं। इनके देवताओं के धाम क्रम से कंछाश ओर वेकुण्ठ फल 
जाते हैं। शिवजी के भक्त फेलाशवासी की मनोकामना रखते हैं, 
ओर चेष्णवजन विष्णुधाम बेकुण्ठ के लिये तरसते हैं। ये घाम 
संगवक्धक्तों की दृष्टि में स्वर्ग है । 

कक के कक 
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किया था, उसे सुनकर मेरे सन में यह हुआ कि स्वर्ग का सुख 
तो अनन्त--अपार होगा | क्‍या यद्द मेरा विचार सत्य है 


गुरुजी-अनन्‍्त सुख का धाम ही स्वर्ग है, और जिसमें 
अनन्त सुख दै दुस स्व के सुख का पार भी नहीं। इसी अर्थ 
में 'स्वगे? शब्द का प्रयोग भी द्वोता था; किन्तु धार्मिक जीचन के 
जेसे-जेसे जुदें-जुदे मागे घनते गये, वेसे ही वेसे जीबन के रक्ष्यरूप 
स्वर्ग के भी स्वरूप जुदी-जुद्दी तरद के माने जाने छगे । जो छोग 
अपना सारा जीवन यज्ञ, दान, श्रत, दप करने में व्यवीत करते 
है और ईश्वर के विपय में विचार नहीं करते है, उन्हें एक 
प्रकार का परलोक मिलना चाहिये, और जो ईश्वर की निष्काम 
भक्तिको वा उसके ज्ञान को अपने जीवन का परम छक्ष्य 
सानते है, उनकी गति जुदी रीति की होनी चाहिये। ये द्वी दो 
जीवन के मार्ग हैं और इसके अनुसार परलोक के भी दो सार्ग 
हैं जो क्रम से धूममार्ग ( धुएंका भार्ग ) और अचिमार्ग (प्रका- 
श फा मार्ग ) कह्दे जाते हैं। सकाम शुभ कमा में चासनारूपी 
धुए का सम्बन्ध है, इस कारण वह घूममागें कहुछाता है, और 
ज्ञान तो प्रकाशरूप है, इसलिये उसका मार्ग अर्चिसार्ग कहलाता , 
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है। बह ज्ञान निप्काम कर्मों से अर्थात्‌ आसक्तिरदित होकर 
फर्म करने से प्राप्त दोता है। घूममार्ग द्वारा स्व प्राप्त होता है; 
लेकिन स्वर्ग फे सुप़ का अन्त है; फ्योंकि ज्ञितना पुण्य उतना 
दी स्वर्ग का सुस्त द्योता दै, और उस सुख के भोगने के पश्चात्‌ 
जीव को फिर प्रथ्वी पर छौटकर अना पड़ता है। अतएव जो 
सकाम शुभ कर्म य्ञ्यागादिक मात्र ही किया करते हैं, के 
पृथ्वी से स्थर्ग और स्वर्ग से पृथ्वी पर आया-जाया करते हैं। 
यहां पर यज्ञ का अर्थ अनेक प्रकार के शुभ कर्मा से है, जैसा 
भगवान्‌ ने कहा है-- 


द्रच्ययज्ञास्तपोयज्ञा. योगयश्ञास्तथापरे | 
स्वाध्यायज्ञानज्ञाथ्य यतयः संशितत्रता; ॥ 
एवं बहुविधा यज्ञा वितता न्रत्मणे झुखे। 
कर्मजान्विद्धि तान्सवनेच ज्ञात्वा विभोध्यते ॥ 


--श्रीमद्भागवद्गीता अ० ४ इलोक १८३२ 


अर्थः--कोई धनदानरूप यज्ञ करता है; कोई तपरूप यज्ञ 
करता दै। कोई योगरूप यज्ञ करता है। कोई कठोर प्रत कर बड़े 
परिश्रम से वेदाध्ययनरू्प अथवा ज्ञानाजेनरूप यज्ञ करता है। 
ऐसे अनेक प्रकार के यज्ञ त्रह्मा ने वेदमुख से कद्दे हैँ। इन 
सबका मूल कर्म दे यद् तुम जान लो, त्तथ बन्धन से मुक्त दो 
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जाओगे। यह निरन्तर आवागमन की स्थिति सुख-दुःख से 
मिश्रित है, किन्तु यह स्थिति चाद्दे अखण्ड सुख से परिपृर्ण क्यों 
न हो सथापि विचारवान्‌ पुरुषों को यह आधागमन अच्छा 
नहीं छगता। उन्हें तो इस दुनिया वा स्वर्ग की अपेक्षा ईश्वर 
का समागम विशेष आनन्दुप्रद होता है, और इस कारण वे 
पृथ्वी और स्वर्ग की फेरी से, और जन्म-पुनर्जन्म के चक्र से, 
जिसे 'संसार' अर्थात्‌ जो चछाता ही रहता है, कहते हैं, उसमें 
से छूटने की इच्छा फरते हैं। इस संसार से छूटना ही मुक्ति दै | 
मुक्ति विधिध प्रकार की दै--एक 'सालोक्य' अर्थात्‌ प्रभ्ठ॒ के 
लोक में, बैकुण्ठ या केछाश में जाकर बसना; दूसरी “स्ामीष्य! 

अर्थात्‌ भ्रमु के समीप ही रहना; तीसरा 'सारूप्य! अर्थात्‌ 
खबर के समरूप ,होना और चौथी '“साजुज्य' अर्थात्‌ ईश्वर 
से मिल जाना, ये ही चार भेद हँं। कितने एक द्वेतवादियों 
के सिद्धान्त से यद्द चार प्रकार को भुक्ति हैं। इनके अतिरिक्त 
द्वे तवादियों फे मतानुसार एक केवल्य मुक्ति है; उसमें 

आत्मा अपने फेवछ शुद्ध-रूप का अनुभव करती दै। इस 
कैचल्य सुक्ति'में आत्मा के यथार्थ स्वरूप का अमुभच मरण फे 

पश्चात्‌ तथा जीवित दशा में रहते हुए भी हो सकता दै | 


यद्यपि ईश्वर सर्वव्यापो और निराकार है, किन्तु अपनी 

अनन्त साया को धारण करने फे कारण उसमें साकार की कल्पना 

भी घटा सकती है। इसलिये उसके साकार स्वरूप की कल्पना 
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करते हुए भक्तिमार्गी हसवादियों ने चार प्रकार की अलक्षार- 

रूप में मुक्ति की कल्पना की दै। मुक्ति की अवस्था त्तो मुक्त 

जीयचों द्वारा अनुभव से द्वी जानी जाती है, किन्तु यह बात 

निर्विवाद दे कि मुक्ति में अनन्त और नित्य सुस प्राप्त द्ोता है। 
च्ैः तक चैन 


३७ 
मुक्ति के सकता 


गुरुजी--सथ विद्याओं में शिरोमणि अध्यात्म बिद्या कद्ी 
गयी है। इसलिये यद्दां के मद्दात्माओं का सद्भा से इस चिथा 
द्वारा मुक्ति प्राप्त करने का प्रधान ल्स््य रदह्म है । 

विचारचन्द्र-गुरुजी, कल आपने जो उत्तम से उत्तम प्रकार 
की मुक्ति वतछाई, बह फेसे मिल सकती दै ९ 

शुरुजी--वढ़ गांठ छो ड़ने पर मिलेगी । 

विचास्चन्द्र--लेकिन वह केसे छूटेगी ९ 

गुरुजी-गांठ पड़ी हो तो वह सुलमाने से द्वी खुछ 
सकती है। 

विचारचन्द्र-तो, मद्दाराज, इसका अर्थ यह दै कि गांठ 
. किस प्रकार पड़ी दे; यह देखना चाहिये । 
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गुरुज्ी-वेशक । इसे देखने से मालूम होता दे कि जो 
कर्म हम करते हैं इनसे हमारी वासनायें बनती है, और वासना 
से पुनर्जन्म होता है और इस रीति से कर्म, वासना और पुन- 
जेल्म चलता ही रहता दै। 

विचारचन्द्र--तो महाराज, कर्म न करने चाहिये। 

गुरुजी-करने द्वी चाहिये। करने चाहिये, यह कहने की 
जरूरत ही नहीं | कृष्ण सगवान गीता में कहते है कि कोई भी 
ममुप्य एक क्षणभर भी कम किये बिना रहता नहीं | 

विचारचन्द्र-तो महाराज, यह तो चड़ी कठिनाई आ पड़ी, 
यदि कर्म किये जाय॑ तो वे हमें संसार में डुदा रखते हैं, और न 
किय्रे ज्ञाय॑ तो यह सम्भव नहीं । तो फिर बच्चा करें ९ 

गुरुती-ऐसा कर्म करना कि जिससे वह कर्म कर्म ही न 
रहे! (लछड़फे इसेन समझ कर घबड़ाये ) घबड़ाओ मत। 
में अपने कहने का अथ समम्ाता हूं। जसे बिच्छू का डक 
निकाल छेने से वद विच्छू विच्छू नद्दों रहता, उसी प्रकार कर्म का 
जो भाग है। जिसके कारण यह वासना उत्पन्न करता है, उस 
भाग को निकाल डालें तो काफी होगा । 

विचास्चन्द्र-वचह कौनसा भाग है ! 

गुरुजी--सकाम-बुद्धि स्वार्थ-बुद्धि-जिसके कारण जहं- 
कार उत्पल्न द्वोता है। संसार में जो जो कर्म करने दो थे राग- 
इंपसे न करने चाहिये, किन्तु प्रभु की आज्ञा है, इस भावना 
वा बुद्धिसे ही थे कर्म करना चाहिये, और इस रीति से 
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निष्काम कर्म करने पर वासना का अद्भर नहीं जमता। पर 
यह बतलाओ कि ईश्वर की आज्ञा पर चलने की इच्छा कब 
होगी ९ 
विचारचन्द्र- ईश्वर पर जब हमें पूर्ण श्रद्धा होगी? 
गुरुजी--तो इस वात्त से यह समझो कि मेरे कहे हुए 
निष्फाम ( स्वार्थ-इच्छा बिना ) शुभ और न्यायवबुद्धि से कर्म 
करने के लिय्रे भक्ति की आवश्यकता है । अब यह बतलछाओ 
कि भक्ति हमारे मन में कद्दां उत्पन्न होती है ? 
विचारचन्द्र जब हम यदद जान जायें कि इश्वर में ऐसे 
शुण है जिनसे भक्ति उत्पन्न होती है । 
गुरुजी- ठीक । पर इसके लिये ज्ञान की आवश्यकता दे। 
इस भ्रकार कर्म, भक्ति और ज्ञान का परमात्मा के मार्ग में 
उपयोग किया जाता है, और वह योग कह्दा जाता है। 
फर्म को परमात्मा के मार्ग में ढुमाना ही “कर्मयोग” है, 
भक्ति को छगाना “भक्तियोग” और ज्ञान को छगाना 
“ज्ञानयोग” है4 इस प्रकार इन उत्तम प्रकार के कर्म, भक्ति 
और ज्ञान को गीता में ये वोन नाम दिये गये हैं। दीनों श्मारे 
घार्मिक जीवन मे किस प्रकार उपयोगी होते हैं, इसे में इुछ 
विस्तारपूर्वक सममाता हू। 
(१ ) कर्म--यह प्र की आज्ञा का पालन करना दै। 
इससे प्रभु पसनन्‍न दोते $ और अन्त करण घुद्ध होता दै। हेकिन 
. कर्म केबल धार्मिक क्रियासात्र नहीं, ऊँसे यज्ञ, दाम, तप, प्रत/ 
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बल्कि न्‍्यायसंगत वर्णाश्रम के सभी धर्मों का अनुष्ठान करना 
चाहिये । 


(२ ) भक्ति--कर्म के साथ भक्ति चाहिये । कितना ही 
दफे काम करते-करते भर्थात्‌ ससार का अनुभव करत करत 
ईश्यर का ज्ञान होता है और भक्ति उत्पन्न होती है, पर बह 
भक्ति हमेशा शुद्ध द्वी नहीं होती । कितनी ही बार हम ईश्वर 
को “हे प्रभु | हमार दुख दूर करो, हमारे बाल-बच्चों को सुखी 
रो, हमे धन-धान्‍्य की समृद्धि दो” इत्यादि प्रार्थना करते 
हैं। पर सच तो यह है कि इस तरह की भक्ति स्वार्थद्धत्ति की 
है, तथापि ईश्वर, के नाम की और उसकी प्रार्थना की मद्िमा 
ऐसी है कि इसके द्वारा भी हम धीरे-धीरे शुद्ध बन जाते हैं और 
सकाम भक्ति में से निपष्काम भक्ति में आ जाते हृ | 
(३ ) ज्ञन---ज़ब दम निष्झाम भक्ति में आ जात हैं 
सत्र हमे इश्वर फे स्िथाय किसी वस्तु में सुपर प्रतीत नहीं होता, 
ओर इस कारण ईश्यर के जानते की, उसके दर्शन करन की 
हमारी तीन इच्छा होती दै। किन्तु इस इच्छा के उत्पन्न करने 
के लिये हमे पहले इतनी सामग्री इकट्ठी करनी चाहिये -- 
एक तो विवेक! अर्थात्‌ यह ससार, अनित्य है। ईश्वर नित्य 
है, यह देह अनित्य है, आत्मा नित्य है, इत्यादि ज्ञान चाहिये। 
दूसरा “बेराग्य' अर्थात्‌ इस छोऊ के तो क्‍या, रपर्ग के सुत्त को 
मु इच्छा नहीं, ऐसी प्रथल मनोपवत्ति होनी चाहिये। तोौसरी 
3४६ 


पददर्शन 


के 


शाम! ( मन शांद रखना ) दम! ( इन्द्रियों को बश में रखना ) 
इत्यादि मानसिक वछ और शान्ति फे गुण चाहिए। चौथा 
'अमुक्षत्व' अर्थात्‌ इस संसार से छूटने की इच्छा धोनी चाहिये। 
इसमें से दर एक गुण की परस आवश्यकता है तथापि 'मुमुक्षत्व! 
सबसे बड़ा गुण दे, कर्योकि यदि यह होगा तो पूर्वोक्त सभी को 
खींच ढाय्रेया | 


की, आई के 


ड््ब्द 
फ्ठ्द्श्नः 
ज्ञान भाप्त करने के लिये अधिकारी भेद से 
उत्तरोत्तर सीढ़ी । 


आनत्द--शुरुजी, आपने कछ कहा था कि' कितने ही 
खाक्षकारों का ऐसा मत दे, और पहले जीवात्मा और पर- 
मात्मा के संबन्ध में बोलते हुए भी आपने इसी प्रकार अप्कुक मत 
कितने ही छोगों का है, यद कहा था। तो मद्दाराज, दमारे 
शास्त्रों में सवका कथन एक ही न होगा ९ 

गुरुजी -पुस्तक पढ़ने की सामथ्ये प्राप्त करने के पढ़िले जेसे 
चर्णमाला का ज्ञान भ्राप्त कर लेना जरूरी है, इसी श्रकार मिन्न 
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मभिन्‍न रीति से मनुष्यों को समझाने के लिये हमारे शास्प्रकारों 
ने पटदर्शनों की रचना की है। जद्दातक हो सका, हिन्दूर्म के 
इन तत्वों के सममाने में जो तत्व सब को मान्य थे अथया होने 
ही चाहिये, उन्हें हो मेंने छिया है। लेकिन सभी शास्त्रकारों 
का सभी बिपयों पर एकसा ही सत और कथन केंस हो सकता 
है १ हर एक फे मस्तक मे भिन्न भिन्न मति दोती है। ऐसी भिन्न 
भिन्न मति के कुछ दृष्टान्त में तुम्हें दृगा, जिनसे तुम यह भली 
भाति समझ जाओगे कि जीव, ईश्वर ओर जगत के विपय में 
ज्ञान उपार्जन करने में हमारे पूबेजों ने केसा परिश्रम किया था। 

बेद में जो कहा दै। उसे अनुभव करने फे लिये भिन्न भिन्न 
शास्त्रकारों ने द्शन ( आर्थात्‌ देखने के साधन ) रचे जो पद्दुर्शन 
कहलाते हैं। हर एक दर्शन का इतिद्दास इतना रूम्बा-चौडा 
है कि घनके सिद्धान्तों मे फेर्फार होना स्वाभाविक है, और 
ऐसा हुआ भी है। तो भी साधारण रीति से आजकल अशुक 
सिद्धान्त दर्शन का है, यह साना जाता है। इसके अनुसार 
में तुम्दें उनके सिद्धान्त बतछाता हूँ :-- 

( १ ) सांझ्य-दर्शन--इसके पहले आचार्य कपिल्मुनि 
कहलाते हूं। इस दर्शन का सिद्धान्त यह है कि संसार जन्म- 
सरण, जरा-व्याधि आदि ताप ( दुख ) से भरपूर है, और ऐसा 
होने का कारण यह है कि उसमे प्रकृति और पुरुष, जड़ और 
चेतन्य, ये दो तत्य परस्पर मिल गये हैं। पुरुष ( जीच ) प्रक्रति 
से भिन्न है, तथापि अपने आपको प्रकृति के साथ बाध हेने से 


पड<द 


पटदु्शन 


चह अपने दु.खों का स्वयं ज़म्मदाता वन गया है। यह प्रकृति 
सत्व, रण और तम, इन तीन शु्ों की बनी हुई है, और वे 
क्रम से सुस, दुःख और मोह ( जड़ता ) उत्पन्न करते हैं। इन 
गुर्णो से छूटना द्वी मोक्ष ( निर्वाण ) है। पुरुष प्रकृति से जुदा 
है, यद्द जान लेने से छूटना सम्भव है। बस; यद्दी प्रकृति-पुरुष 
के मिलने से दो जगनरूप बना दै, जेसे दूध में से दद्दी बन जाता 
है। अत्एव ईश्थर फे मानने की कोई आवश्यकता नहीं, यह 
कर्म और ज्ञानप्रधान दर्शन है। गौतम बुद्ध भी इसके 
अनुयायी थे । 

(२ ) योगदर्शन--इसे पातखलि मुनि ने रचा है। 
सांख्यदर्शन में ईश्वर नहीं माना गया, वह इसमे माना गया 
है। सभी घातों में यह सांख्य के मिद्धान्ता को स्वीकार करता 
है, किन्तु प्रकृति से पुरुष केसे छूट , सकता है, इसकी रीति जो 
सांस्य में नहीं वतछायी गय्यी, इसे यद्द दर्शन वत्तछाता है। इस 
दर्शन में फितने ही उत्तम नीति के गुण, प्राणायाम, ध्यान, 
समाधि इत्यादि साधन भलीभाति बतलाये गये दँ। सांख्य 
फे साथ योगदर्शन का मतभेद केवछ ईश्वर के विषय में है। 
अतएव एक निरीश्वर-सांस्य और दूसरा सेश्वर-सांस्य भी 
कहा जाता है। इस दर्शन के ईश्वर में एक बात ध्यान में 
रसनी चाहिये कि ईश्वर इस जगन्‌ से तथा) सभी जीधों से 
सवथा भिन्न दे, चह परम विशुद्ध पुरुष है। इतने ही से वह 
ईश्वर कद्दा जाता दे। उसके अनन्य ध्यान से मोक्ष मिलता 
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है। किन्तु चित्त की वृत्तियों को रोके बिना निर्विकल्प समाधि 
नहीं हो सकती। “्योगश्विचबृत्तिनिरोधः” अर्थाद्‌ चित्त की 
वृक्तियों को रोकने फे लिये ही इस दर्शन में सुगम उपाय बताये 
गये है। प्राचीन समय में योगसिद्धि होने पर महात्मा छोग 
श्यास रोक कर सहस्लों वर्षा तक इच्छा होने पर एकासन पर 
बेंठ रहते थे । इच्छानुसार प्राणत्याग करते थे। ऐसे अनेक 
दृष्टान्त हमारे शास्त्रों में मिलते हैं। अब भी कई-कई स्थानों 
में योगी पाये जाते है जिनमें अनेक प्रकार को अद्भुत सामथ्ये 
दिखाई पड़ती है। इस प्रकार की सिद्धियाँ परमार्थ की दृष्टि 
से भौण मानी गयी है। योग का झुझ्य छक्ष्य तो मोशक्षप्राप्ति-- 
ह्टीदै। ह 
(३ ) बेशेपिक दशन--इसे महर्षि कणाद मे रचा है। 
इस दर्शन के अनुसार द्रव्य, गुण, कर्म आदि ६ पदार्थ 
हैं। उदाहरण-यह दक्ष, उसका नीला रंग, उसके दिलने-जुलने 
की क्रिया आदि । इनमें से प्रथम द्वव्य नौ" प्रकार का है-- 
इथ्ची, जल, तेज, वायु, आकाश, काछ, दिशा, आत्मा और 
मन! इस जगत को परमेश्वर ने रवा.है। जैसे एक चतुर 
कार्सीगर ईंट, पत्थर आदि चतुराई से छगा कर सुन्दर मदद 
बना डाछता है, जैसे द्वी पथ्बी, जल, तेज, वायु के परमाणु 
कण में से ईश्वर इस जगतू की रचना करता है। पर 
जैसे निर्माणकर्ता उन ईंट और मह॒छ दोनों से जुदा दै, 
मेसे दी जगतू का कर्ता ईश्वर भी इन परमाणुओं से तथा जग्रतू 
सीषन 


ग् 
चटदशेन 


से जुदा है, अर्थात्‌ इस जगत्‌ को उसने अपने में से दो नहीं . 
निकाला किन्तु बाहर-.रह- कर-धादर-फे>पदाथो-से इसे रचा” 
है। दूसरी बात यह है कि जीव और ईश्वर दोनों आत्मा हैं, 
लेकिन दोनों एक नहीं। ईश्चर जीवों से जुदा है ऊौर, सीयों 
के कर्माइुसार उन्हें सुख-दुष्ख़रूप फछ देता है?! ड्स दर्शन का 
मुख्य दद्वेश्य द्रब्यों फे घर्म ( “विशेष! खास गुण जिनके आधार- 
तर बैंशेपिक नाम पड़ा है) निश्चित करना है। इस प्रकार 
विशेष घर्म का निश्चय कर आत्मा इन जड़ द्रब्यों से जुदा है, 
यद इस शास्त्र ने सिद्ध कर बताया है। सांख्य ने प्रकृति और 
पुरुष को बतछाया। दोनों की भिन्नता किस रीति से अनुभव 
करना उस रीति का निर्रुषण योग-झास्त्र ने किया, किन्तु जड़ 
चेतस्य जुदे द्वी हैं, इसका विशेष निर्णय इस वंशेपिक दृशन* ने 
किया।.... 

( ४ ) न्‍्याय--इसे गौतम ऋषि ने बनाया। । इसमें 
सत्य के जानने के साघन --बिन्दें प्रमाण कद्दते हैं--निश्चित किये 
गये हैं। किस रीति से किया हुआ अनुमान ठीक दो सकता है, 
और उसमें कैसी भूल किस रोति से पकड़ी जाती हैं,. इत्यादि 
बातों . को विवेचना न्‍्यायशास्त्र में है।., वेशेषिक दर्शन में 
सात्मा और अनात्मा के धर्म जो प्रथक कर बतलाए गय्ये हैं, 
उन्हें इस दर्शन ने स्वीकार किया है, और उनके लिए केसे 
अनुमान आदि प्रमाण हैं बनका भी निरूपण किया है । इसलिए 

. जेंसे सांड्य और योग एक जोड़े के हैँ, बसे द्वी बेशेषिक और 
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न्याय का दूसरा जोडा है। न्यायशास्त्र मे प्रत्येक बात तको- 
सहित प्रमाणों से सिद्ध की गई है। इससे तुम जान सकत हो 
कि हमारे धर्मशास्त्रों मे अन्वश्रद्धा को स्थान नहीं दिया ६ । 
(४ ) मीमांसा--इसके रचयिता जैमिनी है? इसमें 
चेद के यज्ञ भाग के वाक्यों का--और उनके आधार पर वाफ्य- 
मात्र का--अर्थ करने को रीति धतछायी गई है । 
बेदान्त--इसके रचयिता बाद्रायण व्यास मुनि थे। 
बेदा का अन्त वा सिद्धान्त उपनिषदों मे आत्ता है, डनके डप- 
देशों पर इस द्शन मे विचार किया गया है; इस कारण यद्द 
बेदान्त कद्दा जाता दै। उपनिपदों मे ब्रह्म वा परमात्मा के 
विफय में विचार दे) उस्तके सम्बन्ध में ही यह दरशन है, 
अतएव प्रक्ममीमासा के नाम से भी विख्यात दै। पहले कर्म और 
फिर ज्ञान, पहले कमर का विचार ओर फिर ब्रह्म का विचार 
हीना चाहिये, इस कारण, जमिनी की भीमांसा पृवमीमांसा 
और वेदान्त उत्तर-मीमासा के नाम से पुकारी जाती है, अतएय 
ये दोनों सीमांसीय पड्दशरनों में एक जोड़े की दे, किन्तु यदि 
इन दोनों दशनों फे सिद्धान्तों का आपस मिलान कर तो 
इनमें बहुत मतमेद माठम होता है। एक ईश्वर-भक्ति की 
आवश्यकता नहीं मानता, दूसरा सब चुछ ईश्मररूप दो मानता 
है कक कम क्र ही मोश-साथन मानता दै। दूसरा ज्ञान को 
मानता दे भर कम को ज्ञान फे साथ सर्पता द और केवल 
फम्र पर ही निर्मर रहने को अथवा उसे ज्ञान का बिरोधी 
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सानता है। इस दर्शन में मुख्यतया परमात्मा और जीयात्मा, * 
उनका परस्पर सम्बन्ध, परमात्मा को प्राप्त करने के साधन, 
मोक्ष की स्थिति, इत्ादि अनेक मद्ृत्व फे विषयों पर विचार 
किया गया दै। इसके सिद्धान्तों पर द्विन्दुधम अचछम्बित 
है, और इस कारण इमारे शिक्षण में वेदान्त के सिद्धान्तों का 
अधिकांश में उपयोग किया गया है। 


सब दर्शनों में वेदान्त दर्शन का ऐसा मद्दत्व दे कि अनेक 
आचार्यों ने इस पर “भाष्य” कददलानेवाली, गम्भीर अर्थ से 
भरपूर, टीकायें लिखी हैं। ऐसे भाष्यकारों में मुख्य तीन हैं, 
शह्टुराचार्य, रामानुजाचार्य, और बहभाचार्य। इनके सिद्धान्त 
मै मुम्दें सं्षेप से कद जाता हूं' :-- 


शांकराचार्य के मिद्धान्त के अछसार-- 


(१) कम और भक्ति से चित्त शुद्ध द्ोता है, किन्तु इस 
संसार में से मुक्ति पाने का साधन तो ज्ञान द्वी है । 


(२) “ब्रह्म सत्य है, जगत्‌ मिथ्या है, जीव तो वास्तव में 
थ्रह्म ही दे?--इस प्रकार का अज्ञुभव दी ज्ञान है! 


(३) इस ज्ञान के प्राप्त करने के लिये संन्यास आवश्यक 
है। जिस घड़ी सचा वेराग्य दो, तभी यह संन्यास बव्िया जा 
, सकता कै; गृहस्थाअम करना भी आवश्यक नहीं । 
कषरे 
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रामानुजाचार्य के सिद्धान्त के अजुसार-- 

(१ ) परमात्मा निगुण नहीं, किन्तु समस्त शुभ गुणों से 
भयपूर दे। सृष्टि के जड़-चेतन पदार्थ और चेतन जीव उसके 
शरीर के अंग है। यह शरीर ही परमात्मा का विशेषण, और 
परमात्मा इस शरीररूपी विशेषण से विशिष्ट है, इस शरीर- 
विशिष्ट परमात्मा फे सिवाय और कोई वस्तु नहीं। इस 
कारण इस सिद्धान्त का नाम 'विशिष्टाइत' है । प् 

(२) कर्म और आत्म-ज्ञान, ये दोनों मिल कर भक्ति 
उत्पन्न करते है, और भक्ति द्वी परमात्मा तक पहुंचने का 
साधन है, भक्ति दी ज्ञान है, किन्तु इसके साथ क्रम हमेशा करते 
रहना चादिये, जेसी कि एक सहात्मा को सन्तत्राणी है :-- 

हाथ काम मुख राम हृदय साची प्रीसि, 
कया योगी क्या गृहस्थी उत्तम यद्दी रीति । 


त 
बछुसाचय के सिद्धान्त के अनुपार-- 

(१) जेसे अप्नि में से चिनगारियां निफछती हैं अथवा 
जैसे मकड्डियां अपने ही में से जाला निरालती है वेसे दी प्रह्म 
में से यह जड़ सृष्टि और जोब निकले हैं। ये जीव और जड़ 
सृष्टि शुद्ध ब्रह्म द्वी हैं, और शुद्ध श्रद्दा के सिवाय और कुछ वस्तु 
नहीं, इसलिये यह सिद्धान्त श्ुद्धाद्ेत! कद्दछाता दै । 

(२) ज्ञान और वेराग्य दो भक्ति के साधन हूँ, परमात्मा 
के पाने के लिये अन्त में भक्ति ही चाहिये।, भक्ति विधिध - 


+ "निम्न 
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प्रकार की है। इसमें प्रेमछक्षणा भक्ति उत्तम है। शास्त्र फे 
नियम पालन कर ईश्वर का भजन करना 'मर्यादामाग? है, 
और प्रभु फे दो आश्रित रहना और उसे अपने आपको सॉंप 
देना--जिससे बद्द मारो भक्ति की पुष्टि करतां रहे-यह 
पुष्टि-मार्ग! है। 


इस प्रकार के हमारे शास्क्‍रकार और आचायों के विविध 
मत हैं। इन विविध मर्तों से हमें घबड़ाना न चाहिये। सभी 
हमें कुछ न कुछ सिखाते हूँ और इन मर्तों में से ही हमें यह 
शढ़ विश्वास होता है कि--निम्न उपायों से उसी एक परमात्मा 
के ज्ञान को सममाने के लिये भिन्‍न-मिन्‍न मार्ग घताये गये दें। 


रुचीनां. बैचित्र्या्जुकुटिलनानापथजुपाम । 
नृणामेको गम्यस्त्वमसि पयसामर्णय इथ | 


जुदी ज्ुदी रुचि फे कारण मलुप्य सीधे, टेंढे आदि जुदे-जुदे 
भागे का अवछम्बन करते हँ--किन्तु उन सबके पहुँचने का 
स्थान-हे प्रभु! तुद्दी दै, जेसे जल के छिये समुद्र तद्धत्‌। 


इन पड़दशर्नों के जिस प्रकार अनेक सूक्ष्म तकों द्वारा 

आध्यास्मिक क्षान समममाने का प्रयत्न किया दै, डसी प्रकार 

पीछे से बने हुए तन्त्रअन्थों ने छोगों को सकाम अथवा 

निष्काम बुद्धि की भिन्‍न-मिन्‍न रुचि के अनुसार अनेक प्रकार 

. की “प्रतीकोपासना” की विधि बतायी दै। इस प्रतीकोपासना 
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में जप और ध्यान का भी सम्रावैश किया गया है। दन्‍्ध्रों 
की शिक्षा बता रही है कि इस प्रकार की प्रतीकोपासना से 
मनुष्य का अन्तःकरण शुद्ध होकर वह अत में ईश्वर के 
निराकार स्वरूप में ध्यान लगाने के योग्य बन जाता है। इस 
ग्रतीकोपासना का नाम ही मृत्तिपूजा दे। 
यद्यपि तन्‍्त्रों का शुरूय प्रयोजन स्थुछरूप से मूर्तिपूजा 
अथवा मन्‍्त्रों के जप ढ्वारा ईश्वर की भक्ति में मन छलगवाना 
है, परन्तु पिछले समय में पाक्ृण्डी ओर स्वार्थों मनुष्यों ने 
तन्त्रों में बहुत से ऐसे प्रकरण भी घुसा दिये जो ज्ञान और 
भक्ति से सर्वथा विपरीत हैं।. 
इस समय ऐसे बहुत से पाखण्डी और धूर्त पुजारो और 
महन्त भी हैं जो अपने पापाचरण और स्वार्थपरायणता के 
कारण भन्दिरों पर अनेक छान लगवा रहे हैं। हम सबकी 
चाहिये कि धर्म की रक्षा में ही सदा तत्पर रहें। मनु महाराज . 
'लिखते है कि :-- 
/ “धर्मों रक्षति रक्षित:” 
६ बच की कै 
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* अन्द्रशेखर: - गुरुजी, आपने कल मलुष्यों फे स्वाभाविक 
मतभेद के कितने ही दृष्टान्त दिये। थे सब आचाय भिन्न 
मिन्‍न समय में हुए। वे इकट्ठे बेठ कर किस सोति से निर्णय 
कर सकते थे ९ लेकिन. मेरे सन में यह बात आतो दे कि यदि 
ऐसा हो सकता तो चहुच दी अच्छा होत्ता। सब के छिये एक 
ही सार्गे का निर्णय दोता और आजकल जो मगड़ होते हैं; 
घेनहोते। 

गुरु्ती,-सुम्हारा कथन ठीके है। जेसे बने बेसे हमें एक 
दूसरे फो समानता देख एकता बढ़ानी चाहिये; इसमें द्वी भलाई 
है, किन्तु सब के लिये एक द्वी मागे होना अच्छा दै, यह मानना 
उचित नहीं। अज्ञान का किलय ऐसा विशाल और दुर्मेय है 
फि उस पर तो हजारों बहादुर सिपाद्दी चार्सो ओर से, जुद्ी- 
जुदी दिशाओं से, हमला करं; तभी वह जीता जा सकता है। 
सिपाहियों की एक सीधी अखण्ड पक्ति एक किले फे हमले में 
क्ृतकार्य नहीं हो सकती। दूसरा उदाहरण छो। यदि 
सरकार यह हुकुम दे छि इस नमेदा नदी के सेकड़ों मीछ छम्बे 
किनारे पर रहनेवाले सभी ग्रामवाले एक द्वी ठिकाने से नदी 
पार उतरें, तव तुम इस हुकुम की धावत क्‍या फह्दोगे ? इसी 
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प्रकार यह समझना चाहिये कि इस संसाररूपी नदी के पार 
करने के लिये डी महापुरुषों ने अनेक घाट बनाये है, अनेक 
छोटी-बड़ी नाव॑ चला करती हैं--इनका हम अपनी अनुमृलता 
आऔर आवश्यकता के अनुसार छाभ उठावें, इसमें ही भला ६। 
एक बात स्मरण रखना कि सबको सामने के किनारे पर ही 
जाना है, कहां से जाना और किस रीति से जाना, इसे हमे 
अपने स्थान और स्थिति आदि देख कर निश्चित करना 
चाहिये। आज में ऐसे ही एक बड़े घाट बनानेवाले और नदी 
पार करने के छोटे-बड़े अनेक साधनों के आविष्कार करनेचाले 
के विषय में तुम्हारे समक्ष बार्ताछाप करूगा। पहली दी 
हुई उपमा के अनुसार, आज में अज्ञान के किले पर घोर आक्र- 
मण करनेवाले एक महान्‌ सेनापति और उसके शश्न्र के बारे में 
छुछ बातचीत्त करना चाहता हूं। बालकों | यहद्द कद्दो कि तुम्हें 
हिन्दू-धर्म को ध्याख्या त्तो याद दे न ९ 
/. चन्द्रशेखर-दहाां महाराज, सिन्धु, गंगा, यमुना के प्रदेशों 
में जो धर्म उत्पन्न होकर वहां से फेला, बी हिन्दू-धर्म है। 
सुरुजी--ठीक । मुझे आशा है कि तुम्हें यह भी स्मरण 
होगा कि इस भूमि मे जेसे इन्द्र, वरुण आदि देवताओं को स्तुति 
और उनके निमित्त यज्ञ होते थे, वेसे ही इन सब देवताओं में 
विराजमान परमात्मा फेंसा है और बह किस रीति से मिल 
सकता है, इसके विचार करने में बहुत स्त्री-पुरुष संलग्न थे। 
इनमें कितने दी जनक राजा जैसे राजकाज करते थे ओर कितने 
बचुर८ट 
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ही शुकदेवजी जेसे परमहंस-संन्‍्यासी होकर रहते थे। इस 
पिछली तरह के दो अवतारसद्श मद्दयापुरुष ( महावीर स्वामी 
और गौतम बुद्ध ) ऐतिहासिक काल में थि० सं० पृत्र ४०० बे 
ऊपर गंगा के प्रदेश में हुए थे। उनमें पहले महाबोर स्वामी 
थे। उनका उपदेश किया हुआ धर्म “जैन-घर्म” कहलाता है। 
प्नन शब्द 'ज्ञिन! शब्द से ही दना है ( जिन-अर्थात्‌ जीतनेवाला, 
इस संसार-रूपी मोह के गढ़ को जीतनेवाले )। उन्होंने इस 
संसाररूपी नदी के पार करने का पुर बनाया था तथा उसे 
तेरने के लिये शास्त्ररूपी छोटे-मोटे साधन रचे, इस कारण वे 
चीर्थंकर भी कहद्दाते हैं । 
न्कै का नै 


५ु० 
चरफमदेक आर सहुप्वीर सकल 


झन-धर्म में २४ तीथंकर हुए कहलाते है, उनमें पहले व्यूपभ:- 

देवजी और पिछले मद्दावीर स्वामी हुए। ऋषभदेवजी अत्यन्त 

प्राचीन काल मे हुए थे, और ब्राह्मण छोग भी उन्हें विष्णु के २४ 

अबतारों में से एक मानते के और उनके वंराग्य, तप और 

परमहंसब्ृत्ति की घड़ी प्रशंसा करते हैं। जेन शास्त्रों में कद्दा ६ कि 

» उम्रके समय में छोग लिखना-पढ़ना न जानते थे, इतना द्वी 
वध 


ईहिन्दूधर्मा प्रवेशिका 


नहीं, बल्कि भोजन बनाना आदि सभ्य मनुष्यों फे साधारण 
कम भी वेन जानते थे। क्रूपभदेवजी ने गद्दी पर आकर उन्हें 
ये सब बात मिखाई' और ऐसने, गणित, पाकशास्त्र आदि 
अनेक विद्यार्य और कलाय उन्हें बतलाई' । बृद्ध होने पर अपने 
लड़कों को राज्य वाट कर वे तप करने निकले और आत्मा का 
स्वरूप पहिचान कर 'केबल्छी? हुए, अर्थात्‌ परमज्ञान की दशा 
में पहुंने । 
महाघीर स्वामी भी इसी भाति क्षत्रिय राजकुमार थे। 
बालकपन से ही उनकी वृत्ति वेशग्य की ओर थी, परन्तु इसके 
» साथ ही बह बृत्ति इतनी कोमलछ थी कि अपने प्यारे माता-पिता 
को छोड उनका मन दुस्पा कर एकदम साधु हो जाना इन्हे 
पसंद न पडा । इसलिये उन्होंने ग्रहस्थाश्रस में प्रवेश किया; 
लेकिन माता-पित्ता के सरते पर अपने बड़े भाई की आतज्ना 
छेफर ३० धरस की उमर में ये साधु हुए। वे साथ होकर विचि- 
रने लगे। उस समय के उनके परिमद (साथ ठो हुई बसु ) 
के विपय में दो मत है। छुछ छोग यह मानते है कि थे पढिले 
ही से दिगम्बर रहे 'थ औरर पाणिपात थे, अर्थात्त्‌ हाथ में ही 
भिक्षा रेते थ। दूसरे लोग यह कहते हैं कि उन्दोने पहिली 
भिक्षा तो पात्र में ही ली थी, इस व्यि ज्ाधुओं को ऐसा करना 
ही उचित न, फिर दीक्षा लेते के समय इस्द्र के दिये हुए चच्य भी 
कुछ लमय तम उन्‍्द्ोंने रे थे इसल्यि साधुओं को भी आव- 
श्यक बस्त रखना उचित हो दे | घह़ वस्त्र उनके शरीर से किस 
जद 


ऋषभदेद और मद्दाचीर स्वामी 


प्रकार उतरा, इस सम्बन्ध में यह कद्दा जाता है कि उन्हें एक 
दरिद्र ब्राह्मण रास्ते में मिला, जिसे आधा चस्त॒ फाड़ कर उन्होंने 
दे दिया। फिर बह श्राह्मण दरजी के पास उस कपड़े की कोर 
छगवाने ग्रया। चढ्दधां दरजी ने उससे कहा कि कपड़ा बहुत 
फीमती है, और इसका दूसरा आधा हिस्सा ले आओ तो में 
दोनों को मिला कर एक उत्तम वस्त्र बना दूगा। ब्राह्मग फिर 
मद्यावीर स्वामी फे पास गया, छेकिन अर्थ दूसरा केसे मांगू! 
इस तरह मभन-द्वी-मन सक्कोच करता हुआ बह स्वामीजी के 
पीछे द्टो लिया । इतने में यह शेप आधघा बस्तर कांटों में उछमक 
गया। स्वामीजी ने उसे कांटों सेन निकाला । फिर ब्राह्मण 
मे उसे ले लिया। उस समय से महावीर स्वामी बिल्कुल 
दिगम्वर रहे। इन दो बातों में से स्य जो छुछ भी दो, लेकिन 
इतना निर्विवाद है कि मद्दावीर स्वामी का वेराग्य बहुत तीख्न 
था। दीक्षा ढेने के धाद १९ बरस उन्होंने तप्रमें बिता कर 
उत्तम ज्ञान प्राप्त किया, और तत्पश्चात्‌ ३० वर्ष घर्मोपदेश कर 
निर्बाण पाया। अपने संन्यास की दशा में वे जिस भाग में 
मुज्यतया फिरा करते थे, यह अब भी उनके बिहार करने के 
कारण “बिहार! नाम से कट्ठा जाता दै । 
ज्ैः चैे बे 
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४१ 
जेक-पर्स का मुख्य डपदेश 


धर्मचन्द्र--गुरुजी जेन-धर्म में ऐसे कौन से तत्व है जिनके 
बारे में उनफे सभी शास्त्रों का एक मत है १ 

गुरुजी-- 

(१) अर्दिसा--'अर्दिसा परमो घर्मए अर्हिसा यह बड़ा 
से वड़ा धर्म दै, यदी जेन-घर्म का बड़े से बड़ा सिद्धान्त दै। 
इस धर्म के समान आदेश और सारे आचार-बिचार अर्दिसा 
के आधार पर स्थित हैं। जेन-घर्म मेंन सिफ यज्ञादिक में 
वा सामान्य खान-पान में हिंसा का निपेघ किया गया है। 
बल्कि मनुष्य की सभी क्रियाओं की बारीकी से खोज कर 
इनमें कहाॉ-कहा हिंसा का प्रसह्ल आता है, यह भल्रीभांति 
दिखछाया गया है। हिंसा फे कारण मनुष्य की क्रियाओं में 
बाधा पहने पर यदि और छुछ न वन पड़ें, तो हिंसा जहां तक 
कम द्वो सके, होनी चाहिये, इस सम्बन्ध में जेन-धर्म में मारे 
खोज निकाले गये हैं, अर्थात जिन प्रसद्धें में हिंसा अपरिहाये 
हो कनमें भी बद्द न्यूनात्तिन्यून किस अकार हो सकती दै, इत्यादि 
बातों का विवेचन किया गया है। जेन-घर्म में पट जीवकाय! 
' (१) श्थ्वी, (२) जल, (३) तेज, (४) वायु, (४) धर्मस्पति और 
६) प्रस ( अद्गवम प्राणी जो त्ास, भय देंख कर एक स्थल से 
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जन-धर्म का मुख्य उपद्त 


दुसरे स्थल में जा सकता दै ) इस प्रकार छः तरह फे जीव साने 
गये हैं और उनको रक्षा के लिये उपदेश किया गया है। 

जैन-धर्म का दूसरा चडा आम्रह तप के लिये दै। उपयवा- 
सादिक से शरीर और इन्द्रियों का दूमन करना वे आवश्यक 
सममते हैं। थे मन की बृत्तियों का जय नि०्फ नहीं मानते 
और न उसे कुछ कम महत्व देते है, तथापि देह का और मन 
का ऐसा गाढ़ा सम्बन्ध दे कि देद्द फे और इन्द्रियों के दमन 
बिना मन का जीतना असम्भव है, यह उनका मत दे। इस 
कारण जैन-घर्म में उपचास करना बहुत हो आवश्यक है। 
साधु द्वोने के पहले जो फेशलुश्वन की विधि है। बह भी इसकी 
परीक्षा के द्वी लिये है । 

(३) बेराग्य पर जैन लोग बहुत जोर देते हैं। उनकी 
दृष्टि में मनुष्य का परमपुरुषार्थ इस संसार की समृद्धि नहीं, 
किन्तु केवल्‍्य स्थिति वा निर्वाण अथवा शान्ति है। 

(४) जेन जगत्‌ को अनादि मानते दे और यद्द भी कद्दते 
है क्रि कर्म के मद्दानियम से सब छुछ चलता है। मनुष्य किये 
कर्म के भोग भोगे बिना छूट नहीं सकता, और णेसा करूँगा, 
बैसा पाउँगा, इस सिद्धान्त पर जो हिन्दू धर्म की ब्राह्मण शास्रों 
का भी मत दै, जैनों का दृढ़ विश्वास है, और इसे ये बड़ी खूबी 
से सममाते है । 

(६४) बे जगत के कर्ता ईश्वर को नहीं मानते, ढेकिन 
-क्षपभदेव आदि रागादि दोपरहित और छोक के उद्धारक जो 

 क घर 


हिन्दूधम्से प्रवेशिका 


तीथंकर हो गये हैं, उनकी वे भगवान की तरह पूजा करते है। 
ससार में भक्ति के नाम पर अज्ञान और अन्पविश्वास फेल 
जाते हैं, तब कर्मप्रघान उपदेशों की आवश्यकता हवोती है) 

आज में यददी कहनेबाला था। 

इसके सिधाय जेन-धर्म के तत्त्वज्ञान में स्थाह्दद नाम 
का एक वडा सिद्धान्त है। इसका तात्पय यह है कि कोई भी 
चस्तु इस प्रकार की दे वा उस प्रकार की है, इस तरह उसका 
एफ ही रूप से निरूपण नहीं किया जा सकता। एक बस्तु 
एक रूप मे हो, दूसरे रूप मे न हो, एक स्थछ में हो और दूसरे 
स्थल मे न हो; एक काछ में हो और दूसरे काल मे न हो 
इद्यादि। इस प्रकार एक ही वस्तु जुदी जुदी रीति से देखते 
हुए जुद्दी जुदी वरद की मालूम दोती दै। यह बात ध्यान में 
रफने से आपस के सतमभेद के कयर्डो का नाश हो जाना सम्भव 
है। यह जैनधर्म की महत्वपूर्ण गवेषणा का फछ है | 

कै फके कु 
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छ््‌ 
कचरा, सम्मएफिक, फ्रतिकसाण 


गुरुजी-भालको | अम्ुक सनुष्य का जीवन धार्मिक है 
था नहीं। इसकी खरी कसौटी उसका चरित्र-उसको नीति 
है। बह चरित्र ज्ञान से बनता है, वह ज्ञान शाज्लों के देसने 
से मिलता है। तदनुसार जेन-धर्म में, “दुशंन” “ज्ञान” और 
“चरित्र” ये तोन रत्न माने गये हें। रु 

अब सुन्द्र चरित्र-गठन के लिये पांच ब्रत अर्थात्‌ नियमों 
का पालन करना चादहिये। ये निम्न प्रकार के है :-- 

(१) अह्िसात्रत हिंसा न करना, अर्थात्‌ प्राणातिपात्ता 
हिंसा का दोप--न हो, यद्द देखना चाहिये। छोटे-बड़े स्थायर- 
जह्भम किसी भी जीव की मन-वचन-काय से कभी ्िसा न 
करना, न कराना, कोई मारता हों वो उसका अनुमोदन भी 
न करना। 

(२) सत्यत्रत--असत्य न धोलना। सन, घचन, काय 
से, क्रोध से, छोभ से, भय से, हँसी में भी कभी झूठ न बोलना, 
न छुल्बाना और न उसका अद्भमोदन ही करना ! 

(३) अस्तेयत्रत-चोरी न करना, बिना दी हुई वस्तु न 
छेना। मन-षचन से छोटी-बड़ी कोई भी बस्तु बिना दी हुई न 

, छेना, न किसी को हेने देना ओर न लेने का अमुमोदन करना । 
पद 


हिन्दूधर्म्म प्रवेशिका 


(४) ब्रह्मचरयत्रत--मन-वचन-काय से, किसी सरह भी 
ब्रदाचर्य न तोड़ना, न तुड़वाना, न तोड़ने का अनुमोदन करना। 
(४५) अपरिमह्‌ -परिम्रद न करना--अर्थात अपने 
आसपास वस्तुएँ न रखना, न रखवाना, न रखने का अल्नु- 
मोदन फरना। ग्रहस्थ को जहां तक हो सके, कम वस्तुएँ 
रखनी चाहिये और उन्हे घीरे-धीरे घटा कर अन्त में साधु 
होकर छोड़ देना चादिये। 
अब बालको, यह बतलाओ कि ये अहिंसा सत्य आदि 
के नियम तुमने किसी दूसरे स्थल में पढ़े दें ? 
गोविन्द-हां महाराज, उस दिन इन दीवारों पर 
सामान्य धर्म फे लेख लटकाये गये थे, उनमें मेंने कुछ ऐसा 
ही पढ़ा था। 
गुरुजी--तुम्हें ठीक याद दे! ये अत चेद्धर्म की बहुत 
पुस्तकों में ( मनुस्मृति, योगसूत्र गादि में ) उद्चिखित है और 
छलेन-धर्म मे भी ये माने गये है। इसका कारण यहद्द दे कि वें 
सब मूल में एक दी हैं, किन्तु ज्लेन शास्त्रकारों ने इनका जो 
ठीक-ठीक और सूक्ष्म विवेचन किया है, वह देखने ही योग्य 
द्बै। मन, वाणी और काय फे कर्म, ऐसे तीन सेद्‌ इनमे रखे 
हैं, करना, कराना, और अनुमोदन करता! इस प्रकार से 
उन भेदों फे और भी अवान्तर भेद किये गये हैं। ऐसा होने 
से हिंसा, मूठ, चोरी आदि के विचार सन में छाना, अथवा 
कोई ऐसे विचार करता हो, उन्हें पसन्द फरना, यह भी हमें 
१६६ 


जैनमत; सामयिक, प्रतिक्रमण 


पाप का भागी बनाता दै। इस बात की ओर) कैन पण्डितों 
ने दमारा अच्छी तरह से ध्यान खींचा है । 

इसके अछावा जैन-धर्म में मन तथा इन्द्रियाँ को धर्म- 
मांग में प्रेरित करनेवाली आवश्यक क्रियाओं में स्थामी की 
स्तुति वन्दनों फे साथ (१) सामायिक और (२) प्रतिक्रमण दँ। 


( १ ) वामायिक््‌--मन को समता सिखाना चादिये। 
इस संसार में सब बस्तुएँ हमे इच्छानुसार कैसे मिछ सकती 
हैं। बागदे, ठण्ड भी होगी, जाड़ा भी होगा, गर्मी भो, 
बगीचे भी द्वोंगे और कांटें-काड़ भी द्वोंगे - संक्षेप में सुख भी 
होगा और दुःच भी दोगा, तथापि सुख-दुःख में सन फो 
डाँवाडोल न दोोने देकर उसे समता की दशा में रखना चादिये। 
प्राणिमान्र पर एकसा भाव रखना चाहिये। इसके लिये हर 
एक जैन को हमेशा दो धड़ी चित्त को स्थिर रख कर स्वाध्याय 
ओर ध्यान रखने की आजा है। यह 'सामायिका अधवा 
समता से अनुशीलन फरने की विधि दै। 

(२) ऐसी द्वी दूसरी आवश्यक क्रिया प्रतिक्रमण! है। 
इसका तात्पर्य यह है कि मनुष्य को अशुभ एवं पाप से पीछे 
फिर कर शुभ की ओर चलना चाहिये। 

सनुष्य दिन-रात में जाने-अनजाने कुछ न छुछ पाप क्रिये 
बिना नहीं रहता, लेकिन साँक-सवेर अपने पापों का विचार 

५ ऋण जो हो गया उसके लिये मन में पश्चात्ताप कर भविष्य सें 
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थदि वह बैसा न करने का निश्चय करे तो इससे उसका ज्ञीवन 
बहुत सुधर जायगा। इसलिये जन शास्त्रकारों ने प्रतिकरमण! 
अर्थात्‌ पापों को स्वीकार फर पुण्यमार्ग पर चलने का विधान 
किया है। रात और दिन के विभागानुसार दो प्रत्तिकमण 
होते है। रात का सबेरे और दिन का सायंकाल को प्रत्तिकमण 
किया जाना चाहिये। 
न के के 


डे 
हताः बन्पः आर मोतच्त 


गुरुजी--बालको | देखो, यह तालाब कैसा सुदावना 
मादूम द्वोता है ! 

आनन्द“ मद्दाराज, बहुत सुद्दावना है; आज हूमलोग 
यहीं बेटे ! 

गुरुजी--अब यद्दा बैठने में कोई हरकत नहीं। पहले इस 
जगह बहुत दुर्गे्ध आती थी। किन्तु राजा के हुक्षम से गांव 
का मेंछा पानी तालाब मे जाने से रोक दिया गाया है, क्योंकि 
उससे तालाब विगड़ता था और रोग फेलता था। ( सबब 
ताछाब थे किनारे बेठे। ) 
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गुरुजी-बालको, इस साछाव की धात से मुझे जेन-घर्म 
का एक सिद्धान्त याद आता दै। उस सिद्धान्त की संत्षा 
आक्षव और संवर दे। आत्मा में कर्म का बदाना यद आख्रव 
का सरल अर्थ है। ज्ेसे गांद का मैछा पानी नाछाँ में होकर 
ताछातर में बहता है और उसे मेला कर डालता है, बेसे दी इस 
संसार फे चिपय इन्द्रिय आदि नाहों में होकर आत्मा में 
प्रवेश करते हँ और आत्मा को बिगाड़ देते हैं। एक दूसरा 
चृष्टान्त यह दिया जाता है कि जेसे भींगे वस्त पर धल आा 
पड़ती है और उससे चिपट जातो है, बेसे द्वी क्रोध, अभिमान 
आदि दुष्ट इत्तियों से लिप्त आत्मा को इस संसार के कर्म 
चिपट जाते देँ। इन दुष्ट इत्तियों को कपाय ( मैल ) कद्दते हैँ 
कपाय चार प्रकार के दं--क्रोघ, अभिमान, माया ( कपठ ) 
और छोभ। 


आख्त्र को अच्छी तरद रोक दे वह संचर दे, अथवा 
आमस््रव अर्थात्‌ प्रवाद्ध का द्वार ही जो बन्द कर सके, उसे संचर 
कहते है । फर्मरूपी बन्‍्धनों से मोक्ष पाने के लिये संचर करना 
अर्थात्‌ आल्नव को रोकना चाहिये, किन्तु आशस्चनत्र फे रोकने 
ही मात्र से हमारे कत्तेब्य की इतिश्री नहीं द्ोज्ञाती। नये 
कर्मो फे विषय में आस्व्र का करना उचित दै, किन्तु पुराने 
कमो का घीज नाश करने के लिये संवर के साथ निर्जरा की 
आवश्यकता है। निज अर्थात्त्‌ उत्पन्न हुए कर्मों का तप 
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उपचासादिक ज्ञान के साधनों द्वारा छिन्न-भिल्‍त करना 
पनिजरा' है। ऐसा करने से अन्त में संसाररूपी बन्धन न8 
हो जाते है और हमें मुक्ति मिलती दे । 

का बा न्छ 


४ 
गेतसवुर 


गुरुजी--डस समय अज्ञान.फे कारण देवताओं की भक्ति 
के नाम पर पशुद्धिसा बहुत बढ़ गयी थी। इसलिये उस 
अस्धभ्रद्धा का नाश करने के लिये और शुभ कर्मों में प्रशत्ति 
कराने के लिये जैन दीर्थंकर मद्दावीर स्वामी के द्वो समय में--- 
किन्तु उनसे कुछ पीछे छूटी शत्ताबदी में धौद्ध-घर्म फे-हिन्दूधर्म फी 
तीसरी शाखा के भगवान्‌ गौतम बुद्ध हुए। उनके समय तक 
प्राचीन धर्म में अनेक फेरफार हो चुके थें। एक ओर जन- 
समाज्ञ में कद्दीं-कद्ी ज्ञान, भक्ति और वेराग्य का उपदेश फेल 
रहा था, उसके साथ ही दूसरी ओर प्रज्ञा फे अधिक भाग में 
फर्मकाण्ड के जाले भी बहुत पुरे हुए थे; और कवि, भक्त, क्ञानी 
साधुओं के स्थान टीकाकार, वादबिवादी, कर्मकाण्डी और 
पूछे तपस्थियों ने छे छिय्रे थे। ऐसे समय में धर्मेपरित्राण के 
भद्दानियम का अनुसरण कर “जब जब धर्म का नाश होता है 


गौतमउुद् 


और अधर्म का उदय द्वोता है, तब तव धर्म का फिर उद्धार 
करने के लिये में अवतार छेता हूं! इस गीता में कद्दे हुए भगवान 
के घाक्य के अनुसार गौतमवुद्ध का अवतार हुआ। «धुद्ध” 
अर्थात्‌ बोध पाये हुए, जागे हुए ज्ञानी को कहते हैँ। संसार में 
अज्ञानी मनुष्य ही सोये हुए मानने चाहिये, और ज्ञानी छोग 
ही सचमुच जागे हुए समझने चाहिये । इस कारण उन्हे बुद्ध 
का बिशेषण दैना यथार्थ द्वी है। जेसे आद्मणधर्म में विष्णु के 
चौबीस अवतार और जैन-घर्म फे चौबीस तीथंकर दें, वेसे ही 
बुद्धधर्म मे चौबीस बुद्ध है। इन २७ बुद्धों में फेबछ गौतम- 
बुद्ध के जीवन-चरित्र फे विषय में ऐतिद्ासिक प्रमाण मिलते हैँ, 
जिनका वर्णन मे तुम्हें कर सुनाता हूं। गह्ला के उत्तर प्रदेश 
में हिमालय की दक्षिण तलेटी में कपिछवस्तु नाम का गांव था। 
बहां ई० सं० पूर्व छठे शत्तक में शुद्वोघन नाम का राजा राज 
करता था। उसके यहां रानी की बडी अवस्था में राजकुमार 
का जन्म हुआ। माता-पिता की पुत्र की इच्छा सफल हुई- 
सिद्ध हुु-इसलिये उनका नाम सिद्धार्थ रखा! वे गौतम 
गोन्न के दोने के कारण गौतम कहलाये। और काछाल्तर में 
इस संसाररूपी अज्ञान की निद्रा में से वे जागे, इसलिये बुद्ध, 
यह आदुरणीय विशेषण उनके साथ प्रयोग किया गया। 
योग्य अवस्था होने पर यशोधरा-नाम की एक राजकन्या से 
उन्होंने विवाह किया, और उससे राहुल नाम का एक्र पुत्र 
सत्पन्न हुआ। जन्मे तत्र से २६-३० वर्ष तक्क का उनका हाल 
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हम नहीं जानते, ठेकिन हम सहज हो में अयुभान कर सकते हैं 
कि बह समय युवावस्था फे अनेक सुस्त भोगने में व्यतीत 
हुआ द्ोगा। परन्तु गौतमबुद्ध की आत्मा में पवित संस्कार 
थे, थे इन्द्रियों फे सुख में ल्प्ति न हों सकते थे। छोग कहते है 
कि बालकपन में द्वी उनके पिता से एक ज्योततिपी ने कहा था 
कि यह छुमार आगे चल कर एक भारी सनन्‍्यासी होगा। 
राजा को यहू भविष्यवाणी अच्छी न लगी, और इस कारण 
उसने संसार के सुस्त से भरे हुए एक महल में ही उनके चहुत 
काछ तक रहने का प्रबन्ध कर दिया। यह कहा जाता है कि 
एक दिन चे रथ में बैठ कर बाहर फिरने निकले, बहां उन्होंने एक 
बड़े भादमी को जिसकी कमर भूक गयी थी, आंपें बैठ गई 
थीं, मुद्द से छार टपकती थी, चढने में ठोकर छगती थी, इत्यादि 
घु़ापे के अनेक दु खो से दु'सी देश । 

राजकुमार, जिनका समय आजतक ऐश-आराम की 
सामग्री से भरपूर एकान्त राजमहल में बीता था, इन सब 
इृ्यों से बहुत दी चकित हुए। जब उनके सारथी ने उन्हे 
समझाया कि ये वस्तुएँ--जरा, व्याधि- और मरुण-तो संसार 
में बहुत साधारण हैं, तब्र उनके पवित्र मन में तीन्न वेराग्य 
उत्पल्न हुआ; लेकिन उन्हें क्या करना चाहिये, यह न समता 
था। एक बार वे फिरने निकले, वहां उन्होंने सामान्य पोशाक 
से एक जुदी ही तरह की पोशाकवाछा सलुष्य देखा, उसे देख 
उन्दनि सारथी से पूछा, वयह किस तरह का अनुष्य है ९” « 
बूछर 
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सारथी ने उत्तर दिया कि यह सन्‍्यासी है। राजकुमार ने 
पूछा कि सनन्‍्यासी किसे कहते हैं। सारथी ने कद्दा कि जो 
ससार को दु खरूप समम कर उसे छोड देता है, यह सम्यासी 
कहा जाता है। गौतम ने यह सुन संसार छोड कर चले जाने 
का विचार किया, और इसके साथ दु ख के निवारण का उपाय 
भी दृढ़ निकालने का निश्चय किया। रोज के रिवाज पे 
अनुसार रात्रि के गान तान दो चुकने के पश्चात्‌ शयन यृह में 
गये, किन्तु निद्रा न आई । रानी यशोधरा और बालक राहुल 
सोये पड़े थे, थ उनके पास गये। बालक को उठा कर उससे 
मिलने का सन हुआ, लेकिन रानी का एक हाथ बालक पर 
पड़ा था, उसे उठा कर यदि बालक को हेने जायें तो रानी 
जाग छठेगी, जाग उठने पर फिर वह अपने प्यारे पत्ति को ससार 
कैसे छोडने देगी ! न छोडने दे तो फिर ब्या करना इत्यादि, 
इस प्रकार के अनेक विचार उनके मन में आने छगे। अन्त 
में सर संकल्प-विकल्प छोड अपने सथा असंख्य जीबों के 
कल्याण के लिये सिद्धार्थ यशोघरा और राहुरू को ज्यों का 
मो छोड, महऊ से एक सफेद घोडे पर सवार दो, चल दिये। 
यह बढ़ी घटना--सिद्धार्थ क जीवन की एवं जगत्‌ के इतिहास 
की महत्वपूर्ण घटना--बौद्ध-धर्म के शास्त्रों में महामिनिष्क्रण 
के नाभ से प्रसिद्ध दे । 

सिद्धार्थ रातों-रात घोडे पर बहुत दूर निकछ गये। एक 
नदी फ॑ किनारे वे घोडे पर से उतरे, और तलवार निकाल उससे 
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अपने द्वाथ से अपने सुन्दर पेश काठ डाले, तथा अपने आभरण 
और चस्त्र उत्तार कर घोड़ेब्राठे को दे दिये। उसे कपिछबस्तु 
की तरफ वापिस भेज व साधु के वेश मे आगे चले। थोडे 
समय तक पास की आम की बाटिका में रद कर संगध बी 
राजधानी, राजगृदू की ओर वे चल पढे। वह्दा के राजा ने 
उनका सम्मान किया और उनसे आचार्य पद स्वीकार करने के 
लिये कद्दा, लेकिन उन्होंने इस पद्‌ फे लिये अपनो योग्यता सन 
मान रखी थी, इस कारण उसे स्वीकृत नहीं फिय।। फिर 
उन्होंने एक ब्राह्मण फे पास तत्वज्लान का अध्ययन किया, हे किन 
उनके सिद्धाल्तों से सिद्धार्थ को सन्‍्तोप नहीं हुआ, इसलिये वे 
आगे चले। एक ठिकाने कितने दी त्राद्मणों को यज्ञ में पशुओं 
का होम करते हुए देसा, यह तो उनकी दयाद्र आत्मा को 
आअतीव घृणित छगा । ग्रया नामक आम में जाकर उन्होंने तप॑ 
आरम्भ किया। ६ बरस तक कठोर तपश्र्या करने से उनका 
शरीर काएयत सूस गया और निर्षेहता बढ गयी । एक समय 
थे पास की नदो में नहाने गये थे, वहा उन्हे पानी में से उठना 
भी भारी हो गया। अन्त में किनारे पर के घृक्ष की डाछ पकड 
वे सडे हुए कोर आश्रम की ओर चढ़े, किन्तु चछ न सके | 
रास्ते में वे बेसुध हो गिर पड़े। एक कन्या पास द्वोकर जा 
रही थी, उसमे उन्हें दूध पिछाया और आश्रम में पहुचाया। 
इतना देह-कष्ट उठाने पर भी ससार के दुःख का निदान--वैथ 
जिस भाति रोग का कारण खोज निकाछता दै उस तरह-- 
पृज्ड 
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और उस ढुःख के निवारण करने का उपाय उन्हें कुछ भी न 
छघूका। अत्यन्त भोग-विछास से जेसे सत्य नहीं मिछता, वेसे 
ही अत्यन्त देहफ2 सहन करने पर भी वह नहीं सूफता। अल्त 
“में ममध्यम प्रतिपदा? का सिद्धान्त अर्थात्‌ बीच का मार्ग ही 
सवथा श्रे०्ठ है, यह उनकी समझ म॑ आया। अब से शरीर के 
पोषणार्थ छुछ अन्न लेने छगे, गई हुई शक्ति फिर आ गई। एक 
रात्रि के समय गया के पास एक वृक्ष के नीचे ध्यान करते दे 
चैठे हुए थे। आज तक जिस सत्य क सोजने के लिये उन्होंने 
अनेक कष्ट सहे थे, उसका उनकी अन्तरात्मा मे सहसा ज्वलन्त 
प्रकाश हुआ। उन्हें ज्ञान हुआ, वे जाग पड़े, वे बुद्ध हुए। 
इस समय उनकी उमर ३५ वर्ष की थी। 
कं तो जाया, ेकिन जयन्‌ को जगाऊँ तभी मेरा कल्याण 
होगा! इस प्रकार विचार कर वे उठे और काशी की तरफ चल 
पड़ें। जिन ब्राह्मणों ने पहले यह निश्चय किया था कि इस 
सपोश्षष्ट साधु को प्रणाम न करेंगे, वे इस समय उनके ज्ञान फे 
तेज से सींच कर सामने यये ओर उनका सत्कार किया। 
बुद्धभगवान ने उन्हे 'चार आर्यसत्यो का'-जो सत्य उस ध्यान 
की रात्रि मे एक एक पहूर के बाद उन्हे प्रकाशित किये थे-- 
उपदेश किया और तभो से “घर्मचक्र-प्रबर्तनी! का आरम्भ हुआ। 
पास फे गाव में बहुत छोग उनका उपदेश सुनने के लिए आने छगे ! 
उनके शिष्यों की सख्या बढने छगी। तब से ४४ वर्ष तक बुद्ध 
भगवान ने धर्म-चक्र चलाया बह घर्म-चर फालकम से भारत के 
हि 
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बाहर भी चछा | ठेठ चोन, तिव्वत, मझ्ोछिया, ज्ञाधान, मिश्र, 
काबुल, पहेस्टाइन, छक्ढा, श्ह्मदेश, सुमात्रा, जाबा आंदि देशों में 
हिन्दूधर्म की यद् घड़ी शाख्रा फेल गयी | बुद्ध भगवान ने अनेक 
प्राद्मणों को, सच्चा श्राह्मणपना क्‍या वस्तु है इसे बतला कर अपने 
संघ में दाखिल फिया । यही नहीं, धल्कि हृज्जाम, अन्त्यज, 
गणिका आदि अधम और पापी गिने जानेवाछे मनुष्यों को 
दया से उन्होंने संघ में शामिल्ल किया। उनमें से कितने ही तो 
बड़े उपदेशक बन गये) धर्म प्राप्त करने में कोई नीच-ऊंच 
जाति का भेद उन्हेनि नहीं माना | 


विचारचस्टू--शुरुक्वी, उन केच्दारे यशोधर! और राहुल का 
क्या हुआ ९ 


गुरुजी - क्या हुआ ! सुनो, सुनो, ऐसे महापुरुष के कृत्य से 
किसी की हानि होती ही नहीं। यशोधरा और राहुल, जिन्हें 
सोये हुए छोड़ कर बुद्धदेव गये थे, उन्हें फिर उन्होंते आकर 
जगाया--अच्छी तरद्द से जगाया। वे भी भिक्षु-मिश्षणी के संघ 
में शरीक हुए । 


लड़के गौतमबुद्ध फे जीवन फी यद्द मनोहर चार्ता छुन बहुत 
प्रसन्‍म हुए। वार्ता लम्बी होने से आज के धर्मशिक्षण में रोज 
से कुछ ज्यादा समय छगा, परन्तु यह कहां गया यह न 
मालूम हुआ। 


४४ 
गोत्सक बुद्ध कप मुख्य उपदेश 


गुरुती बालकों, गौतमबुद्ध के उपदेश का सब सार उनफे 
जीवन में ही है, यह कहना विल्कुछ यथार्थ दै। इसीलिये मैंने 
तुमसे उनके जीवन का यद्द दवा बिस्तारपूर्वक कह्दा। तो भी 
उनके उपदेश में से छुछ चुने हुए सिद्धान्त, एकत्र किये हुए, तुम 
सावधान द्ोकर सुनों । (१) भगवान गौतमदुद्ध ने संसार में जरा, 
व्याधि और मरण देखे। इनके आधार पर उनके अत्यन्त 
दयाद्र हृदय में यह एक बात चुभसी गई कि वस्तुमात्र क्षणिक 
हैं, और दुःसरूप हैं। अपने ऊपर दुःख पड़ने से संसार दुःखमय 
है, इस प्रकार का धोध तो बहुत साधारण मनुष्यों को भी दो 
जाता है, किन्तु बुद्ध भगवान के बोध में यह विशेषता थी कि 
उन्हें स्वयं दुःख भोगने का प्रसंग नहीं हुआ था, बल्कि स्त्री-पुत्र, 
लक्ष्मी आदि संसार फे सब सुग्प उन्हे पूर्णरूप से प्राप्त थे, तथापि 
एफमात्र ऊँचा दयामय दृत्ति से उन्होंने स्वयं इस भद्दान्‌ सत्य 
का साक्षात्कार किया ! 

(२) संसार दु परूप है, यद्द जान लेना तो बहुत सरल है 
किन्तु दुःख का निदान दृढ़ निकालना और उसके निवारण के 
डपाय सोच निकालना, इनमें चुद्धि की सूक्ष््ता और परोपकार 

, वत्ति की आचश्यकता पड़ती है। बुद्ध भगवान ने सोचा कि 
१२ १७३ 
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हुस के बाहर के उपचार व्यथ हैं, वेधक मे जिसे निदान अर्थात 
चीज़ कहते है, उसे सोज निकालना चाहिये और फिर उसका 
उपाय करना चाहिये। रोग के निदान किये बिना औपधि 
करना नीस-हकीमी है । इस प्रऊजार सस्ताररूपी रोग के इस 
सहान्‌ चिकित्सक ने ( बेद्य ते ) विचार कर यह निदान किया 
कि सारे दु स जीवन की हृप्णा में से-बासना में से एत्पत्न 
होते हैं। 'में जीऊ, मे' जीऊँ चादे जो दो, किसी को दुस 
देकर भी जीऊँ” यद्द जीवन-तृष्णा दी दुःखों का मूल है | इसलिये 
अहन्ता का त्याग करना चाहिये और अहंभाव के त्याग को 
प्रहण करना चाहिये, यह बुद्ध भगवान ने दूसरा सिद्धान्त स्थिर 
किया। सिद्धार्थ ने यह देसा था कि उस समय छोग आत्म- 
बाद का आश्रय छेकर बहुत द्वी स्वार्थ परायण हो गये थे। इस 
आत्म ( जहं ) के मोह स मजुप्य संसार मे असरूय पाप करते 
थे, इतना ही नहीं, बल्कि यज्ञ मे अज्ञान के कारण देवता, वेद, 
धर्म और ईश्वर फे नाम अगणित पशुओं का बढिदान देकर 
वे यद्दी आशा किया करते थे कि मरने फे बाद हमारी आत्मा 
स्वर्ग मे जायगी । अतएव अहस्ता के नाश होने से तृष्णा दूर 
द्ोगी भोर तृष्णा के दूर होने से दुस़ का नाश होगा, यही 
सिद्धान्त उन्होंने निश्चित किया । 
(३ ) दृष्णा भोर तृष्णा मे से उत्पल्न होनेवाले उपादान 
( रूप, रस, गन्ध आदि इन्द्रियां के विषय अहण करना ) का 
नाश होने से पुनजेल्म क और पुनजल्म के साथ जुड हुए जरा- 


ब्रज्ड 
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मरण-ध्याधि आदि दुःखों का नाश दो जाता दै->ज्िन हुःखों 
को उस दिन राजकुमार ने रास्ते में आश्थर्य और शोक से 
आकुलित होकर देखा था और जिनका उपाय हृढ़ने फे लिये 
उन्द्दोंनि अभिनिप्कमण किया था | 

(४) ऐसी दुः.खरदित स्थिति का नाम निर्वाण है। 
निर्बाण अर्थात्‌ बुझा जाना। मलुष्य के हृदय में भद्दन्‍्वा और 
राग हेप की जो चृत्तियां हैं, इनका बुक जाना द्वो निर्वाण शब्द 
का अर्थ दै।, जिसको दर्द दो रह दो, उसके दर्द मिटामे पर 
स्वास्थ्य की दशा आती दै। 

अगधान बुद्ध कहते हैं :-- 


आरोग्यपरमा छामभा संतुद्टी परम॑ धन । 
विस्सासपरमा आति निब्बाणं परम सुख ॥ 
आरोग्यं परमो छाभम+ सन्तुष्ठि पस्म॑ घनम्‌। 
विश्वास: परमा ज्ञातिः निर्वा्णं परम सुखम्‌॥८॥ 


अनुवाद निरोग द्वीना परम छाभ है, सन्‍्तोप परम घन 
है, विश्लास सब से वडा बन्धु है, निर्वाण सब 
से बड़ा सुख है । 


ये चार सिद्धान्त द्वी चार आयंसत्य! है, अर्थात्‌ थे सत्य 
सज्ञनों के स्वीकार करने योग्य हैं । 
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इस निर्वाण-दुशा फे प्राप्त करने का गौतमबुद्ध ने जो मांगे 
खोज निकाला वह 'सध्यम प्रतिपदा' अथवा “आर्य-अष्टाय- 
सार्ग! कहलाता है। गौतमबुद्ध मे अपने निज के अनुभव से 
भद्द देखा था कि जेसे भोग-विलछास से सत्य दूर रहता हे, बसे 
अत्यन्त देहफष्ट से भी दूर रद्दता दै। बस्तुतः सत्य का मार्ग 
दोनों छोरों के बीच में है, और इस कारण वह “मध्यम प्रतिपदा' 
अर्थात्‌ 'बीच का मार्ग”! कहलाता है। यही ज्ञार्य छोगों का 
मार्ग भी कद्दा जाता है| 

ग्राह्मण-धर्म के योगसूत्र आदि अनेक प्रन्‍्थों में जिसे पश्च 
यम कहते हैं, और जेन-धर्म में जिसे पश्चन्नत कहते है, उनसे 
बहुत छुछ मिलते-जुलते बौद्ध-धर्म में पथ्वशीछ हैँ। थे पष्चशील 
निम्नलिखित प्रकार के हेंस्प 

(१) प्राणातिपात ( अर्थात्‌ दिसा ) न करना। 

(२) अदत्तादान ( बिना दी हुई वस्तु ) न लेना अर्थात्‌ 
चोरी न करना । 

(३ ) रूपावाद ( झूठ ) न बोलना। 

(४७) मदपान ने करना। 

(४) ब्रह्मचय पालन करना | 

जेंस अच्छे प्रकार छाये हुए मकान की छत में से वर्षा का 
पानी नहीं चू सकता, इसी प्रकार विवेक-सस्पल्न सन्त पर 


विपयवासनाओं का कुछ भी असर नहीं पड़ सकता। 
बट 
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हे भिक्षतों | बुराई करनेबाला इस -छोक में पश्चात्ताप 
करता है और परल्लोक में भी पश्चात्ताप करता दै, वद दोनों 
छोकों में पश्चाचपप करता है। बढ अपने गन्‍्दे कामों को 
देख कर पश्चाचाप करता दै और अत्यन्त कष्ट पाता दहै। 

सदाघारी पुरुष उस छोक में प्रसन्‍न रहता दे और परलोक 
में भी सुखी रहता दे। बह दोनों छोकों का आनन्द लेता है। 
जब चह् अपने कर्मो फो शुद्धता को देखता दे तो बड़ा प्रसन्न 
ओर सुखी द्वोता दे । 

सत्यधर्म का अज्ुयायी धर्म फे बहुत से श्छोकों को तो 
कण्ठ नहीं करता, लेकिन वह काम, क्रोध और जड़ता को दूर 
कर सत्यन्नान और मन की शान्ति प्राप्त कर लेता हैं। जो इस 
छोक तथा परलोक की परवाह नहीं करता, निश्चय ही घह 
भिक्षुपद का सच्चा भागी दै। 


हे भिश्वुओ, सच्ची छगन अमरत्व फे पथ पर ले जाती है 
और अमाद को मृत्यु का मांगे सममनी चाहिये। वे जिन्हें 
सचो धुन छगी है, कभी नहीं मरते हैँ और जो प्रमादी हैं, वे मरे 
हुओं फे समान दी हैं । 

जो अप्रमाद के मार्ग में अप्रसर हैं और जिन्होंने उसके तत्व 
की महिमा को सममक टिया है, वे सची लगन में भप्त रहते हैं 
और प्राचीन आय्ये छोगों फे ज्ञानावृत का सुप छाभ फरते है। 

सड़कीली वस्तुओं फे पीछे मद भागिये और न विषय- 
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भोग के पीछे द्वी अन्धे चनिये। जो अप्रमादी और चिन्ताशील 
है, उसे अपूर्य आनन्द मिछता है। 

मन बहुत दूर भटकता रहता है, यद्द अकेला फिरता दे 
यह शरीररद्वित है और हृदय के अन्दर छिप जाता दैे। ऐसे 
मन को जो वश में करता दै वह शेतान राजा के जाछ से मुक्त 
हो जाता दे । 

यदि मलुष्य के विचार अस्थिर हैं; यदि चह सत्यधर्म को 
नहीं समभता, यदि उसके मन की शान्ति भंग हो गई है सो 
उसका ज्ञान कभी भी पूरा नहीं हो सकता। 

सुमागे में छगा हुआ मन मलुप्य का जिस प्रकार भरा 
फरता है; उस प्रकार माता-पिता तथा दूसरे बन्धुबगे भी नहीं 
कर सकते। 

अल्पबुद्धि के मूर्ख छोग खुद अपने बड़े कट्टर शत्रु है, क्योंकि 
थे कड़ये फल उत्पन्न करनेवाले कर्मा को करते हैं । 

जो ज्ञान-सागर में डुबकी छगाता दै, वह स्थिरचित्त होकर 
सुखपूर्वक रहता है, आययों के घताए हुए घर्म-उपदेशों पर चलने 
से मुनि को सदा परमानस्द मिलता है । 

जैसे ठोस चट्टानों को प्रचण्ड पवन हिला नहीं देती, वैसे 
दी निन्‍दा और स्तुत्ति बुद्धिमान को बिचलछित नहीं कर सकती । 

वे ( सत्पुरुष ) विषय-भोग की तृप्ति की इच्छा से, चाहे कुछ 
भी हो जाय, अपने काम में बढ़े चले जाते हैं। बकवाद नहीं , 
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फरते, चाहे सुख में हों चाहे दु:ख में, ज्ञानी पुरुष न तो कभी 
गव॑ में हो आते है और न विवाद ही करते हैं । 

संसार में ऐसे बहुत कम पुरुष हैं जो भ्रवसायर पार कर 
अहँत ( पूर्ण ज्ञानी ) पद को प्राप्त करते है, अधिकांश छोग इस 
संसारसागर फे किनारे इधर-उधर भटकते रहते है । 

लेकिन के, जिन्होंने घ॒र्म के रहस्य को समभम लिया है, उसके 
अनुसार चलते दूँ, वे यमराज के दुस्तर राज्य को भी पार 
कर जाते हैं । 

देवता भी उसके साथ स्पर्धा करते हैं, जिनकी इन्द्रियां 
अच्छे प्रकार सधे हुए घोड़े की वरद्द उसके वश में हैं, जो 
अभिमान से परे है और जो वासनाओं से मुक्त है । 

मोंपड़ी में चाहे जंगल मे, समुद्र में चाहे सूची जमीन पर, 
जहां-जद्दों मुक्त पुरुष निवास करता दे, वही स्थान आनन्दृदायक 
हो जाता है। 

जंगल सुखद घन जाते हैं, जद्दां सांसारिक मनुष्यों को कुछ 
भी आमोद-प्रमोद नहीं मिलता, वहां निर्विकारी पुरुष को 
आनन्द मिलता है, क्‍योंकि उसे बाह्य सुख की तलाश नहीं है। 

दूसरे महुष्यां को जीतने की अपेक्षा अपने ऊपर बिजय 
प्राप्त करना श्रेष्ठठर दै। देवता, गन्धव, शेतान, यदि उन्हें 
ब्राह्मण की भी सद्दायचा प्रिहे तो भी वे भाव्मबिजयी और 
संयमी पुरुष की विजय को पराजय में नहीं बदल सफते | 

चुढरे 
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यदि कोई पुरुष जंगल मे निवास कर एक सौ वर्ष तक 
अप्नि की पूजा करता है और यदि वह केवल एक क्षण के लिये 
भी किसी स्थितिप्रज्ञ महात्मा को अभिवादन करता दै तो 
उसका वह अभिवादन उस सौवर्ष की पूजा की अपेक्षा 
श्रेप्ठतर है। 

जो बृद्ध पुरुषों को सदा नमस्कार करता है और उनका 
निरन्तर आदर करता है, उसके चार पदार्थों, कर्थात्‌ आयु) 
सुन्दरता, सुख और बल की पृद्धि होती है। 

यदि भजुष्य किसी निर्दोष. सदाचारी और बेगुनाद पुरुष 
को सताना है तो उसका वह बुरा कर्म छौट कर उसीको सत्ताता 
है, जैसे प्रचण्ड पचन की तरफ धूल फेंकने से धूल फेंकनेवाके के 
ऊपर पड़ती दै। 

कुछ आदमी आवागमन के चक्कर में रहते हैं, पापी नरक 
को जाते हैं, धर्मात्मा स्थगे को जाते है, जो सब सासारिक 
इच्छाओं से मुक्त हैँ, वे निर्वाणपद को प्राप्त करते हैं। 

जो स्वयं अपना स्वामी है; उसका दूसरा कौन स्वामी बन 
सकता है ९ स्वयं को भली प्रकार जीत ढेसे से सनुप्य को उस 
दुलेभ स्वामी के दर्शन हो सकते हैं । 

बुरे तथा हानिकारक कम करने बड़े आसान हैं। जो 
शुभकर्म छाभदायक हैं, उनका करना मुश्किल है | 

मनुष्य स्वयं ही बुराई फे वीज बोता दै और स्वयं ही उसका 
फल भोगता है, मनुष्य खुद ही घुराई का त्याग करनेवाछा दे 
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और स्वयं द्वी अपनी शुद्धि करनेबाला दे। साधुता और 
दुष्टता मनुष्य के अपने हाथ में है, कोई दूसरे को शुद्ध नहीं 
कर सकता । 

जो पहले विवेकशूल्य रहा हो और बाद में विचारशीछ द्वो 
जाय तो वह मेधों से मुक्त चांद की तरह जगत्‌ को प्रकाशित 
करता है । 

मनुष्य-जन्म पाना दुर्लभदै) मनुष्य का जीवन दुर्लभ 
है। सखत्यधर्म का सुनना दु्लभ द्ै, बुद्ध का जन्म तथा बुद्धत्व- 
पद की प्राप्ति दुर्लस है । 

न निन्‍दा करना, न मारना, घर्म के अतुसार जितेन्द्रिय 
रहना, खाने मे सिताह्वारी होना, एकान्त में बेठना, सोना और 
डच्च विचारों का चिन्तन करना--यह बुद्धों का उपदेश है । 

सोने के सिक्कों की वर्या भी हो जाय तो भी तृप्णा शांत्त 
नहीं होती। जो जानता है फि तृप्णा का भजा क्षणिक दे 
ओर दु.सदायो दै, यद्दी बुद्धिमान है, उसे स्वर्गीय सुर्सों में भी 
कोई सनन्‍्तोष नहीं होता । जो शिष्य पूर्ण जागृत अबस्था में 
है, बद सब तृप्णाओं के नाश करने में आनन्द मानता दे ॥ 


जिसमें सदूगुण और घृद्धि है, जो न्‍्यायशील दै, सत्य- 
वक्ता है, और जो अपना कर्तव्य पाछन करता है। ऐसा पुरुष 
विश्व का प्यारा होगा । 
मलुष्य क्रोध को प्रेम से वश में करे, बुराई को भलाई से 
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जीते, छोभी को उदारता से चश में करे, और झूठे को सचाई से 
स्वाधीन करे । 

सत्य बोलिये, कोध को न आने दीजिए, यदि कोई थोड़ी 
चस्तु के लिए याचना करे तो उसे दे दीजिए, इन्हीं तीन सीडियो 
से आपको देवताओं का धाम प्राप्त दो सकता है । 

वे धर्मात्मा पुरुष जो दूसरों को द्वानि नहीं पहुँचाते दूँ और 
जो सदा अपने शरीर को वश मे रखते हैं वे अधिनाशी निर्वाण- 
पद को प्राप्त करते हैं, जद्दा पहुँचने से सब प्रकार फे शोक-मोद्द 
की निद्तत्ति हो जाती है । 

जो सदा जागृत रहते हूँ, जो दिन-रात अध्ययन मे छंगे 
रहते है; और जो निर्वाण के लिए यत्न करते है, उनकी विपय- 
बासनाएँ समाप्त द्दो जायंगी। 

शारीरिक क्रोध से सावधान रहो. और अपने शरीर को 
वश मे रयो | शरीर के दोषों का त्याग करो और अपने 
शरीर से सदगुणी जीवन व्यतीत करो | 

सानसिक क्रोध से सावधान रहो, अपने को काबू मे रसो | 
सानसिक दोपों को दूर करो, और मन से श॒द्ध जीवन 
व्यतीत करो। + 

जो ज्ञानी पुरुष इस प्रकार अपने मन को वश में रखता ड्ढै 
बद्दी बडा जितेन्द्रिय, सयमी और यती पुरुष दे । 

जेसे सुनार सोने-चान्दी के मैल का समय-समय पर 
थोडा-थोडा करके दूर करता रहता है, बुद्धिमान 'को इसी 
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प्रकार अपने हृदय की सलीनता को धीरे-धीरे समय-समय पर 
थोड़ा-थोड़ा करके दूर करते रहना चाहिए। 

लोहे से जो जड्ढः उत्पन्न होता है, जब बह लोहे पर चढ़ता 
है, तब छोहे को खा जाता है; इसी प्रकार समय-मार्ग का 
उल्लंघन करनेवाले का अपना काम द्वी उसकी दुर्गति करता है। 

अभ्यास ( नित्यप्रति साधना ) न करना, यह साधना का 
कलक्क है, मकान का कछझ्छू उसकी मरम्मत न करना दै। शरीर 
का कल आल्स्य दे। और चौकीदार का कलकझ 
असावधानी है । 

कपाय चस्त्र पहिननेवालों में बहुत से पाविष्ट और असंयमी 
होते हैं, इस प्रकार के पापी पुरुष अपने प्रापकर्म से नरक में 
जाते हैं । 

शरीर का संयम हितकारी दे, वाणी का संयम मंगरकारी 
है, विचारों का संयम सुखकारी दे, सब वस्तुओं में संयम 
कल्याणकारी है । जो भिक्षु सब वस्तुओं में संयम रखता दे, वह 
सब भ्रकार के दुःखों से छूट जाता है। 

सिक्षु इसे कहते हैँ जो अपने हाथ-पांव और वाणी को चश 
में रखता दै, जो भछो प्रकार संयमी दे, जो स्थिरचित्त है और 
जो एकान्तसेवी तथा संतोषी है । 

जो भिक्षु अपने मुख ( वाणी ) को वश में रखता है, जो 
चुद्धिमत्ता तथा शान्ति से बोछता है, जो धर्म और उसके अर्थ 
फी शिक्षा देठा दे, उसके वचन मीठे होते हैं । 
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जो धर्म के अनुसार चलता है, धर्म में आनन्द मानता है, 
घर्म का मनन करता है, धर्म के अनुसार चलता है, वह मिक्ष 
धर्म से कभी नहीं हटेगा। 
कै कक अं 
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रामकान्त-गुरुज़ो, आपने कल बौद्ध-धर्म के सिद्धान्त 
बताये पनमें “वस्तु मात्र क्षणिक और दु.सरूप है” यह 
सिद्धान्त सब का जाधार है न २ 

गुरुजी--६ा, गौतम बुद्ध के जीवन-चरित्र का हाल जो 
मैंने तुमसे कह्दा था, उसे देखते हुए तुम्द्ारा कथन उचित प्रतीत 
होता है। वे राजमहल्लों मे से वाहर फिरने निकले थे, रास्ते में 
चह बूहा, बह जछोद्र रोगी और सुर्दा, और उसके पीछे होता 
हुआ मदन तथा हाहाकार, इनफो उन्होंने देसा था | तभी से डनके 
दयाठु हृदय पर 'जीवन क्षणिक और दुःखरूप है! इस बात का 
बडा असर पडा था| ओर इसका प्रतीकार हू'ढ़ निकालने के 
लिये द्वी वे घाहर निकल पड़े थे 


विचारचन्द्र-छेकिन गुरुजी, उन्होंने प्रतिकार वो दूढ़ नहीं 
निकाडा | 


बूदद 
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शुरूजी-ढूँढ़ तो निकाला--आर्य मार्ग की तों गवैषणा की, 
लेकिन में तुम्हारे कहने का भावार्थ सममता हूं। तुम्हारा 
कथन इस प्रकार दे कि यदि मृत्यु मिटा दो होती और रोग 
शान्त हो जाते तो सचमुच भछा ऊ्िया; यह कहा जाता। क्यों 
यह बात ठीक है न ९ 
विचारचन्द्र--( कुछ हंस कर ) हां महाराज | 
'गुरुजी-तो सुनो । गौतमबुद्ध और किसा गौतमी नाम 
की स्लो का जो आपस में संबाद हुआ उसे भें कहता हूँ। किसा 
गौतमी नाम की एक युवती थी। उसके एक मुन्दर बालक 
था। घह खूध हँखता फिरता और सेछवा था। इसने में बह 
एक रात्रि को अचानक थीमार हुआ और सुबद द्वी बेचारा मृत्यु 
के मुल्न का म्रास बन गया। माता इस घटना से पागछ-सी हो' 
गयी और कोई उसे ओपधि देकर फिर जीवित करे, इस आशा 
से वालक के शव को हाथ में लेकर घह शहर-शहर भटकने 
छूगी | रास्ते में एक बोद्ध भिक्षु मिछा, उससे बड़ी विनय से 
उसने कह्ा--“भगवन | मेरे बालक को छुछ ओपधि दो और 
जीवित करो ।” सिक्षु ने कहा--/बहिन, इसको ओपधि मेरे 
पास नहों, पर मेरे एक गुरु गोौतमबुद्ध हैं, उनके पास जा, तो बे 
कुछ बतछायँगे।” किसा गौतमी बड़ी ही आशा के उल्लास में 
उसी तरह से डस बालक को लेकर गौतमबुद्ध के पास गई और 
कहा-“सगचन्‌ | आप समर्थ छ मेरे बराक को इुछ ओपदधि 
, देकर जीवित कीजिये।” गौतमबुद्ध ने कद्दा-“बद्दिन | इस 
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बालक को यहां सुला दे और में कहू वेसी छुछ राई ले आ तो 
तेरा वालछक में जीवित कर दूगा।” यह उत्तर सुन किसा 
गोत्मी प्रसन्‍न हुई और पहले से भो अधिक आशा स 
ज्यों ही वह राई लेने दोौहना चाहती थी दो ही भगवानवबुद्ध 
ने उसे क्षण भर गम्मडा रस कर कटद्दा-“बदिन, ऐसे 
मंगलकार्य्य के लिये शुभस्थान से राई लाना चाहिये, इसल्यि 
ऐसे घर से राई छाओ जिस घर में कोई सगा-प्यारा कभी न 
मरा हो ।” बह युवती पुत्र के उस शव का विरह भी सहन न 
कर सकती थी, और मानो अभी पुत्र जीबित हो है इस प्रकार 
डससे आलिंगन करती, उसे हाथ में लेकर गाय में राई लेने-बुद्ध 
भर्गवान ने कहा था वैसी राई लेमे-गई। एक घर में गई 
चहां घरवालो ने कद्दा-“बद्दिन, राई तो है, चाहे जितनी 
छो, किन्तु तू कहदतो है बैसी नहीं, मेरे घर में महीना भर हुआ 
जब एक जबान पुत्र मर गया दै, इस कारण छाचार हूँ।” 
किसा गौतमी दूसरे घर गई, दीसर घर गई, इस प्रकार सेकडों 
घर भटकी । किसी ठिकाने बाप तो किसी जगह मा, किसी 
जगह भाई तो किसी ठिकाने बहिन, कहीं पति तो कहीं पत्नी, 
कहीं बालक तो कहीं लडकी, कहीं मित्र तो कहीं नौकर, इस 
प्रकार जद्दा-जद्दा प्रोजती थी वहा कोई न कोई तो मरा हुआ 
बतछाया द्वी गया। किसा ग्रौतमी ने गौतमवचुद्ध के पास 
आकर सब कथा कह सुनायी । गौतमबुद्ध ने इस अमुभव का 
यह मर्मरूप सिद्धान्त किसा सौतमी को समझाया कि स्लेद्दी- 
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सम्बन्धी का मरण-रहित कोई घर नहीं, जो जल्म ढेया वह 
अवश्य मरेंगा, और पदार्थमात्र नाशवान है--किसा गौतसमी 
संसार छोड़ भिक्षुणी दो गई। 


विचारचन्द्र-तो गुरुजी, इसका अर्थ तो & यह कि सृत्यु 
का इलाज ही नहीं । 


शुरुञी-है ही नहीं। जो बस्तु जेसी है उसे बेसी ही 
जानना थथाथे ज्ञान है। इलाज चाह हो सके वा न हो सके, 
किन्तु बेंच को पहले तो जो वस्तु स्थिति द्वो, उसका निर्णय 
करना चाहिये। गौतमवुद्ध ने इसी बात का निर्णय किया। 
तुम कहोगे कि मृत्यु का इलाज नहीं, इस बात को फौन नहीं 
ज्ञानता ९ सभी जानते है, पर जान कर जेसा ध्यवह्ार 
करना चाहिये, चैसा व्यबद्दार करने पर ही ठीक-ठीक जाना 
जाता है। गौतमवुद्ध ने यह वात एक निश्चित सिद्धान्तरूप से 
जानने और उसके अनुसार व्यवह्ार करने का णपदेश किया 
था; किन्तु बस्तुतः भौतसवबुद्ध ने इतना ही नहीं किया । उन्होंने 
झत्यु की ओपधि भी खोज निकाली है, ओर वह यह है कि 
संसार में त्ृष्णा-विषयतृष्णा--से ही रोग बढ़ता दे और 
मृत्यु द्वोती दै, 'में जीऊँ, किसी को द्यानि पहुंचा कर भी जीऊँ 
और सुख भोगू” ऐसी हमारी मूर्खताभरी तृप्णा है जो विपय- 
रूपी पानी पीने से बढ़ती है। इसलिये उसे न पी कर ज्ञानरूपी 
अमृत से चद्द तृष्णा शान्त करनी चाहिये, जिससे संसारचक्र का 
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आवागमन छट कर पसम शान्ति और सुख मिछे। उस 
दशा को निर्वाण कद्दो, फेवल्य कहो, वा सोक्ष कहो, एक ही 


बात है। 
ब्क के चक्र 


९७ 
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लड़कों ने जेनधर्म और बौ द्वधर्म में श्राक्षण घर्म से मिलती- 
जुछती अनेक बातें देखी । सबके सन में यद्दी हुआ कि तीनो 
एक से ही भर्म हैं। गुरुजी ने भी यद्द वात बहुत घार कही 
थी। तथापि इस सम्बन्ध में गुरुजी से प्रश्न करने से कुछ विशेष 
बाते मालूम होंगी, इस लक्ष्य से एक विद्यार्थी ने इस विपय 
की चर्चा छेड़ी । 

सुमन्‍्त--ग़ुरुजी, आपने कहा था कि जैनघर्म के अनुसार 
जगत का कोई कर्त्ता ( ईश्वर ) नहीं, और सब बुछ कर्मानुसार 
होता रहता है, किन्तु ऐसा सिद्धान्त तो आपने वेदधम्म के पद- 
दर्शनों में भी बदछाया था। 

गुरुजी--ठीक । 


मोौछी--और; महाराज, तप और चैराग्य का उपदेश 
भी उस धर्म में दै। 


कक अल 
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गुरुजी-दे दी। 
कान्तिलाछ--स्याह्वाद्‌ जेंसा भो झुछ दै न ९ 
शुरुज- यद्द भी दे । 
बिचारचन्द्र-भद्दिसा ९ 
गुरुजी- इस प्रसग में कुछ विस्तारपुर्यवक उत्तर देना उचित 
है। मूल बेद-धर्म मे कितने ही यज्ञों में पशुद्धिसा होती थी और 
कितने ही सादे दूध-घी के यज्ञ होते थे। जो पशुद्धिसा होती 
थी बह भी बहुत स्थानों से घीरे-धीरे जाती रही और पशु फे 
बदले ब्रीहि ( एक प्रकार फे अन्न ) का बलिदान दिया जाने 
छगा, फिर आटे का पशु बना कर उसे द्वोम करने का रिवाज 
शुरू हो गया । ज्ञानी पुरुषों ने पग्चुद्िसा का छुछ विलक्षण र्थ 
फर यक्ष में से पशुर्दिसा बिल्कुल ही निकाल ढाली। उनके 
विचारातुसार हमारे हृदय का अदृद्भार ही पशुरूप है और इसे 
ईश्वर को समपंण कर उसके यज्ञ में इसका बलिदान कर देना 
चाहिये। भागवतच-धम ने, जो वेद-घधरं की शाखा है, द्विसा- 
त्मक यज्ञ का बहुत द्वी निषेध किया है। श्री मद्भागवत में 
नारद मुनि राजा प्राचीनपह्ि से कहते हँ--“हे प्रजापालक राजा ! 
यक्ष में तुमने निर्द॑यी हो दजारों पशुओं को मारा है, वे झम्दारी 
कऋरता याद करते हुए परलछोक मे तुम्दारी वाट देस रहे हैँ। 
छुपित दूँ कि ज्यों द्वी तुम यहां से परछोक में जाओगे, यों ही दे 
तुम्हें छोहे के शस्त्रों से काटने को तेयार द्वो जाय॑ंगे।” इसमें से 
"दो बातें सिद्ध होती हैं। कोई कहे कि वेद-घर्म में पशुद्िसा 
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ड्राता दो न थो जो यह कहना असत्य है, और उसके साथ यह 
भी स्पष्ट है कि वेद-धर्म की ही शाखाओं में पशु्दिसा बन्द 
करने का उपदेश बहुत प्रकार से हुआदे । इस बात में कोई 
आाश्चर्य्य भी नहीं। हिन्दू-धर्म के तीनों सम्मदाय-श्राह्मण) 
जंन और बौद्ध - एक द्वी जाति में, एक ही प्रकार के जीवन में 
से उत्पन्न हुए है। और एक ही महाइश्व की शाजाएं हैं। 

इस कारण अमुक सिद्धान्त फेचल एक ही धर्म का द्वो यद्द 
संभव नहीं, किन्तु इससे यह ने समझना चाहिये कि जैनधम्म का 
इस देश पर छुछ उपकार ही नहीं। सब सिद्धान्तों में अर्दिसा 
के सिद्धान्त को परम आदरणीय बनाने का गौरव जैन लोगों 
को ही प्राप्तै। यों तो “अहिंसा प्रमोधर्म” का सिद्धान्त 
हिन्दूधर्म के सभी पुराणों और नये सम्प्रदायों। यथा ब्राह्मण। 
बौद्ध, जैन, सिफ्ख आदि को समान रूप से मान्य है, किन्तु 
जैन शास्त्रकारों ने विशेष प्रकार से अ््धिसा पर विचार करके 
मनिर्णय किया है। जिन-जिन व्यवसाय और. कार्मो में ज्ञात 
और अज्ञात दशा में जो अनेक प्रकार से सूद्टम से सक्षम हसा 
होती हो, उस पर भी अति सूक्ष्म विचार करते हुए मनुध््य को 
दूर हटाने का उपदेश उन्होंने दिया है; किन्तु ग्रहस्थ के लिये 
तदनुकूल चलना कठिन दै, इसका पूरा पालन तो साधु-यति छोंग 
'ही कर सकते हझेँ। 

दूसरी ओर हिन्दुओं की ब्राद्मणादि शाखाओं के धम्मे- 
पन्थों में देश-काछ, वर्णाश्रम, धर्साधमे, स्याय-नीति की सम्पूर्ण 
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परिस्थिति को ध्यान में रखते हुए दूसरी प्रकार से अद्िसादि के 
गृढ़ तत्वों पर सृद्ष्म से सूक्ष्म विचार क्रिया है। साथ ही 
प्रद्मचारी, बानप्रस्थी तथा सन्‍यासी के लिये जैन-घर्म के सद्श 
सब प्रकार से छूटुमाति अह्विसानत पालन करने की इन शाख्रनां 
ने भी आज्ञा दी हैं। इस प्रकार ब्राह्मण शास्रा के प्रन्था में 
न्यायनीति को ही प्रधानता देकर निप्काम यानी आसक्तिरहित 
बुद्धि से कच्ैब्य कमें करने को मुख्य माना है। अतणव गृहस्था- 
अमी के छिये स्याय और धर्म पालन के निर्मित्त अहिसा- 
विरोधी युद्धादि कमो को भी आवश्यकता पहने पर उन्होंने 
धुरा नहीं माना दे क्योंकि आाववायिऑ-दुर्श को दृण्ड न 
दिया ज्ञाय अर्थात्‌ उन्हें न सारा ज्ञाय तो धर्म का नण्श 


हो जायगा और चोरी, हत्या, हिंसा की ध्ृद्धि होने लग जायगी। 
बास्तय में सर्वसाधारण के हिये ज्ञानिय्रों की सहायता धिना 
कर्म के गृढ़ तत्वों का सूद्रम मर्म समझना कठिन है। 
इसलिये गीता के श्छोक विचाराये नीचे दिये जाते दे .-- 


कि कर्म फ्रिमकर्मति कवयो5्प्यन्न मोहिताः। 
तत्ते कम प्रवक्ष्यामि यज्ञात्वा माक्ष्यसेड्शुभात्‌ ॥ _ 


>>गीता क्ष० ४ श्लोक १ 


अर्थ-बस्तुतः कर्म्म क्या है और अकर्म्म क्या है, इसका 
विचार करने में विहान्‌ भी घबरा जाते हें, इसलिये क्म्म बा 
१९५ 


हिदूधम्म प्रोशिका 


है, यह में तुमको बतावा हूँ । इसके जानने से तुम दुःखों से 
छुटकारा पा ज्ञाओगे। 


कर्मेणों हपि बोदव्यं बोदव्यं च विकर्मण; । 
अकर्मणश्च बोडव्यं गहना कर्मणो गति: ॥ 


__गीता क्ष० ४ श्लो७ १७ 


अर्थ--कर्म्म भी जानना चाहिये, बिकर्मा अर्थात्‌ शास्त्र- 
विरुद्ध कर्म्म किसे कहते हैं यह भी जानना चाहिये; और अकर्सा 
अर्थात्‌ कर्म्म से मुक्त केसे रद्या जाता है यह भी जानना चाहिये | 
कर्म की गति अल्यस्त गदइन--गम्भीर है 

रामनाध-गुरुजी, आपने कहा था कि गौतमबुद्ध एक 
भद्दानू अबतारझूप पुरुष हुए ये, और वत्पश्बात्‌ आपने उनके 
जीवन और उपदेपर का जो पर्णन किया उस्ते देखते हुए भी 
ऐसा ही ज्ञात होता है। तब छोक में यह पर्यो कहा जाता है. 
कि वुद्वावत्तार तो भगवान ने असुर्सो को भ्रम में डालने के 
छिये लिया था ९ 

गुरुजी-भगवान ऐसा कभी न करो। भगवान धर्म 
की रक्षा के लिये अवतार छेते है| किसी को भ्रम में डालने फ्ले 
डिये नहीं ठेते। उनके उपदेश में कितनी ही ज्रास्तियां उसने 
हुई हैं यह. बात ठीक दे, जैसे बेद तुच्छ है, ईश्यर नहीं। आत्मा 
नहीं, सब शून्य दे। इ्यादि |! जो इन आ्रास्तियों में पढ़ें उन्हें 
प्राद्मण शास्त्रकारों ने असुर कद कर पुकारा, और उन्हें, श्रम में 
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डालने के लिये भगवान ने वुद्धावतार छिया, यद्द मान छिया। 
किन्तु यह सब वात गौतमबुद्ध के सच्चे उपदेश को न समममे- 
बालों पर ही छाग होतो हैं। बौद्धधर्म तो एक प्रकार से वेदों से 
निकले हुए पट्दर्शनों में से कपिजमुनिर््त साख्य-दर्शन की 
शास्रादै। सच तो यद्द दे कि गोतमवुद्ध ने वेद की निन्‍्दा 
नहीं की, किन्तु यह घतछाया कि प्राह्मणों को फ्या जानना 
चाहिये और फंसा होना चाहिये। किन्तु यदि इननी बात से 
बेढ़ की निन्‍दा द्वोती हो तो -- 

| 


कहा भयो त्तप त्ीरथ कीनहें। 

माला गहि हरि नामहि हीन्हें॥ 
तुलसी तिरुक धरे का होवे। 

सुरसरि पान करें का होवे॥ 
कहां भयो निगमाग्रम बाँचे। 

राग रंग के तलहिं जांचे॥ 
कहा भयो पददर्शन जाने। 

धरण भेद उपभेदर्दि माने | 


० २ $ 
गैसे पद किस हिल्दी-साहिस्य मे नहीं है ९ स्वयं कण भंग 


चान ने भी गीता में वेद के अर्थ पर सरपच्ची करने वालों की 
या निन्दा नहीं को इसके अतिरिक्त इंश्वर नहीं? यह गौत्तम 
की बढ 
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बुद्ध ने कभी नहीं कहा, किन्तु यह कहा कि ईश्वर फे अन्वेषण 
में छो हुए लोगों को जो कत्तव्य कर्म करमा ४चित है यह्द वे 
नहीं करते। इस कारण ही ईश्वर के विषय की चर्चा उन्होंने 
#र्थक बत्तछाई है। उनका कहना दै कि एक मनुष्य को बाण 
टगा हो तो वह शस्त्र बैथ के पास जाकर उसे निकल्याता दै 
कथवा पहले यह विचार करने बैठता है कि अच्छा; इस बाण 
का मारने बाला कौन है, यह वाण किस चीज़ का बना है; 
इत्यादि ९ इस प्रकार जगत्‌ नित्य दे वा अनित्य, इसका कर्ता 
हवा नहीं, है तो फेसा है, इत्यादि प्रश्नों पर धार्मिक जीवन 
का आधार नहीं। अब विचार करने पर हमे ये प्रश्न निरर्थक 
नहीं माऊृम होते, फिन्तु जब लोग अपने सच्चे कर्तव्य को भूल 
जाते दे और ऐसे प्रश्नों के चादनियाद में पड़े रहते है, त्थ गौत- 
मुद्ध मे जेसा कहा था बेसा कोई कहे तो कया बुराई है ९ यह 
तो सभी मानेंगे कि तारों की खोज में भटकते हुए पेरों तले 
छुआ आ जाता है, इसे भूछ जाना तो बहुत द्वी बुरा दे। इसके 
अनुसार जेन-धर्म में भी ईहपर के ने मातमे का ठीक तात्पय 
कर्म को महिमा चताने का है। इसी प्रकार 'सब शून्य है, यदद 
जो बुद्ध भगवान से का हुआ "माना जाता दै उसका अर्थ 

पाप पुष्य की जवाबदारी के दुर करने का नहीं, किन्तु संसार 

के मोह नए करने का है | 
हिल्दू पर्म मे ध्वार्थों और मू्लों के कारण परस्पर साम्थदा- 
यिक टेपभाव हो जाते से जैसे शिव-विष्णु की निन्‍्दा के प्रक- 


अविशरोध 


रण आ घुसे दूँ इसी तरद बौद्ध, जैन और त्राह्मण-घर्मों में पर- 
स्पर निन्‍दा को वातं आा गई है। डचित दृष्टि से देखते हुए, 
ये बातें हमारे धर्मो्यान के सुन्दर फछ-पुष्प नहों, किन्तु उस 
उद्यान के बिगाइनेवाले कांटे हैं। इसलिये इन बार्तों की सर्वथा 
बपेक्षा करनो चाहिये, क्योंकि अज्ञान सेधर्म के ममे को न 
सममने के कारण ही साम्प्रदायिक हे प के फेडने से द्विन्दू:जाति 
इस समय सब प्रकार से क्षीण हो रही है। यदि हम अपने 
घर्म--अयधर्म के सच्चे तत्वों को समझने छग जाय॑ त्तो फिर 
से प्राचीन समय की भांति यह हिल्दू-ज्ञाति संसार में शिरोमणि 
बन सकती है। किन्तु ऐसी योग्यता प्राप्त करने के लिग्रे उन 
बुरी रूढ़ियाँ की दासता, जिनका घ॒र्मं और न्याय से कोई 
सम्बन्ध नहीं है, त्याग कर हिन्दू मात्र में सब प्रकार से क्षान- 
विज्ञान की वृद्धि करते हुए और परस्पर का प्रेम बढ़ाते हुए हिन्दू 
जातीय संगठन चनाने की आवश्यकता दै। और मनुष्य मात्र 
में भी इस पवित्र हिन्दू-धर्म का ज्ञान फेलाने की आवश्यकता 
£६। प्रत्येक हिन्दू सन्‍्तान का घर्म-प्रचार करने का यद्द पतरित्र 
- कत्तंब्य है, क्योंकि इस ज्ञानरूपी अमृत का दान फरने पर 
मनुप्यमात्र की भलाई हो सकती है, किन्तु यह काम तभी हो 
सकता है ज़ब हम हिन्दू छोम अपने आपको इसके योग्य चना 
लें। देश में जितना शीघ्र विधा और धर्म छा प्रचार द्वोगा 

“उतना दी शोघ्र हम लोग योग्य बच सकेंगे । 
इस पुस्वक के पढ़ने से, जिसमें साधारण वृद्धि के मलुप्यों 

पु प्र 
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और वाठकों के सममने योग्य ही धर्म के स्थूल-स्थूछ तत्व 
सममाये गये है; पता छगता है कि एक हमारा हो आरयंधर्म 
ऐसा धर्म है जो सर्वथा विज्ञान के सिद्धान्तों पर ही आधार 
रखता है। हमार प्राचीन ऋषियों न धर्म को सचाई को 
* अनुभव और तक की कसौदी से जाचा है। जहां तक मनुष्य 

की बुद्धि फी पहुच हो सकती ई वहा तक हमारे अबतारों 
और महापुदषों ने आध्यात्मिक तत्वों का अस्वेषण किया है । 

वेद, उपनिपद्‌, श्रीमद्भगवद्गीता और घम्मपद आदि प्रन्‍्थों 
फे पढ़ते से यद्दो पवा छगवा दे कि हमारे महापुरुषों ने अध्यात्म 
सत्य को क्रिस चरम सीमा तक पहुँचा दिया है! 

अन्य जितने अनाय ईसाई और मुसठछमान आदि मत है| 
वे वो सदस्त वर्षों के भीदर के ही यने हुए हैं। हुरान, बाबर मे 
ऐसी अनेक बातें घतलाई गई है लो त्तक और बुद्धि से सिद्ध ही 
नहीं दो सकतीं, जैसे उन मर्तों भें पुनर्जत्म को नहीं मानना, 
ज्ञव एक बार मनुष्य मर जाता दे तो वह प्रलय तक क्र में 
पड़ा रहत्ता है, एक दिन प्रछय दोने पर सब मुर्दे एक बार ही 
उठ कर खुदा के सामने अपने शुभाशुभ कर्मा का फल भोगने 
के लिये ख़ड़ि-दोंगे, इस्यादि ऐसी-ऐसी अनेक बातें हैँ। इन 
सब बातों का बणन इस पुस्तक मेनदी किया गया»... 
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